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३» अम्ने बतपते ब्रतशअ्रिष्यामि तच्छकेयं तन्‍्मे राध्यताम | 
इृदमहसनृतात्सत्यमुवैमि ॥ 
आर्य वह्यताराय, विधीनास्पतये नमः । 

नमो व्रात्याय रुद्राय, विधशूलविनाशिने ॥ 


इस पुस्तक का विषय नया नहीं है । एक ओर वह लोग हैं. जिनको 
थोड़ी या वहुत आधुनिक शिक्षा मिली है। इनकी यह धारणा है कि 
आय्ये लोग इस देश में आज से लगभग ३५००--४००० वर्ष पू उत्तर- 
पश्चिम की ओर से आये । इसके पहिले वह लोग मध्य एशिया में रहते 
थे। वहां संख्या को वृद्धि और खाद्य सामग्री की तज्ननित कमी के कारण 
सव आप्यों का रहना कठिन हो गया । इस लिये उनकी टोलियां इधर 
उधर जाने लगीं । जो टोलियां सुदूर पश्चिम की ओर गयीं उनके वंशज 
आज कल के यूरोपियन राष्ट्र हैं। जो लोग ईरान और भारत की ओर 
आये उनकी संतान ईरानी और भारतीय आस्ये हुए | भारत की विशेष 
परिस्थिति में जिस संस्कृति और सभ्यता का विकास हुआ वही पीछे 
चलकर हिन्दू संस्कृति और सभ्यता कहलायी । इस भारतीय शाखा की 
सबसे बड़ी निधि वेद, विशेषतः ऋग्वेद, है । यह आय्यों का ही नहीं, 
प्रथिवी का सबसे पुराना अंथ है। इससे हमको प्राचीन आय्य समाज, 
अथोत्‌ आय्यों के आज से चार हज़ार वर्ष पुराने जीवन, के विषय में 
वचहुत सी बातें अवगत होती हैं । 
ग्रामीण पाठशालाओं से लेकर विश्व-विद्यालयों तक यही बात पढ़ायी 
जादी है। वेदों में क्या लिखा है इसके सम्बन्ध में मतभेद हो सकता है, 
चेदिक सभ्यता की प्राचीनता में दो चार सौ वर्ष घटाने बढ़ाने की वात 
सुन पड़ती है परन्तु आरय्यों का वाहर से आंकर भारत पर आक्रमण 
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करना ओर धीरे धीरे यहां के आदिम निवासियों को जीत कर स्वयं उन 
का स्थान ले लेना ध्रुवसत्य माने जाते हैं | आय्यों का मूल देश कोन था 
इस पर भी कुछ शाल्वार्थ होता रहता है पर यह भी पाश्चात्य विद्वानों 
का ही वाग्विलास है। अधिक मत इस पक्ष में है--ओऔर हम भारतीयों 
को यही पढ़ाया जाता है-क्ि आय्यों का प्रवास मध्य एशिया से हुआ 
था। वर्तमान दूपित वातावरण में इस शिक्षा का कुपरिणाम राजनीतिक 
क्षेत्र में भी अवतरित हुआ है । हिन्दू समाज के उस अंग के, जो दलित 
या अस्पृश्य कहा जाता है, कुछ प्रमुख व्यक्ति इस वात पर जोर देने लगे 
हैं कि द्विजों के पवन बाहर से आये थे अतः त्राह्मणादि उच्च बर्ण उसी 
प्रकार विदेशी हैं जिस प्रकार पठान या मुगल या अंग्रेज । अपने को 
आदिवासी या आदि हिन्दू कहलाने का भो थोड़ा वहुत आन्दोलन है। 

दूसरी ओर हमारा पणिडत समाज है। इसने कभी इस प्रश्न पर 
विचार करने का कष्ट ही नहीं किया कि सचमुच आर्य्यों का आदि 
निव्रास कहां था | यह धारणा तो दृढ़ है कि आय्य इसी भारत के रहने 
वाले थे परन्तु इस मत की पुष्टि में कोइ प्रमाण नहीं दिया जाता | जो 
प्रमाण दूसरे लोग अपने अपने मत के समर्थन में पेश करते हैं. उनके 
खण्डन करने का भो कोई श्रयास नहीं किया जाता | इस लिये इस 
प्राचीन मत की जड़ खोखली होती जा रही है । हमारी वात सत्य है 
इतने से दी काम नहीं चलता, यद भी आवश्यक है कि दूसरे लोग उस 
की सत्यता को स्वीकार करें | इस समय तो दशा यह है कि प्रमाण देना 
तो दूर रद्या, परिडत समाज कोई मत रखता भी है या नहीं, इसका भी 
किसी को पता नहीं हैं । 

आधुनिक युग में एक ही भारतीय विद्वार्‌ ने इस प्रश्न पर स्वतंत्र 
रूपसे विचार छिया है । वह थे लोकमान्य वाल गद्गाधर तिलक । उन्होंने 
प्राचीन भारतीय मत का समर्थन नहीं किया परन्तु प्रचलित पाश्ात्य 
मत का खण्डन छिया। जिस मत छा उन्होंने प्रतिपादव किया उसका 
सारांश यद दे कि किसी समय प्रथिवों छा बह साग जो उत्तरीय ध्रव के 
पास है महुप्यों के दसने योग्य था। आय लोगों का आदि देश वही 
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था | जब वहां हिस और सर्दी का प्रकोप बढ़ा तो आय्यलीगों:कों:2 
हटना पड़ा । कुछ यूरोप में बसे, कुछ इरानी हुए, कुछ सारत से आये । 
उन्होंने यह भी दिखलाने का प्रयत्न किया कि बंदिक सम्यता की प्राची- 
नता लगभग दस हज़ार वष तक जाती है । 

यूरोपियन विद्धांनों ने तिलक के प्रगाढ़ पारिडत्य की श्लाघा तो की 
परन्तु उन्तके सत को प्रायः स्वीकार नहीं किया | यह कोई आश्चय्य 
ओर दुःख की वात नहीं थी । वादे वादे जायते तत्ववोधः। सत्य का 
निर्णय एक ही द्त में नहीं होता। दुःख की बात यह हैकि भार- 
तीय परिडत समाज ने भी इस ओर ध्यान नहीं दिया । तिलक ने 
क्या कहा यह समझने की न तो उसमें क्षमता थी, न उसने कोई प्रयास 
किया। मैंने ऐसा सुना है कि एक विह्वान्‌ ने कहा था-वाल- 
सिद्धान्तस्तु वालसिद्धान्त एब--बाल (गद्नाधर तिलक) का सिद्धान्त 
तो बालकों का ही सिद्धान्त है। यदि यह कथन सत्य भी हो तब भी 
शाम््षीय ढंग से गम्भीरता के साथ समीक्षा करनी थी-हँसी उड़ाने से 
अपनी ही वाद हल्की पड़ती है। इस पुस्तक में मुके तिलक का कई 
अध्यायों में खए्डन करना पड़ा है । इसका तात्पय्ये यह नहीं है कि में 
उनके पारिडत्य की वरावरी करने का दुःसाहस करता हूँ । यदि उनके 
ही निर्दिष्ट पथ का अनुसरण करके में उनछते भिन्न परिणाम पर पहुँचा 
हूँ तो इससे उनके प्रति जो मेरी श्रद्धा है उसमें कोई कमी नहीं होती । 
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तिलक के वाद जिन सारतीयों ने इस प्रश्न पर विचार किया है, उनमें 
स्वर्गीय अविनाशचन्द्र दास का नाम विशेष रूप से उल्लेख्य है। उन्होंने 
इस प्राचीन भारतीय सत का ही समर्थन किया है कि आय लोग 
भारत के ही निवासी थे । अपनी पुष्टि में उन्होंने भूगर्भ शाख के अनु- 
सन्वानों का अच्छा उपयोग किया है। प्रसज्ञतः उनको पाश्चात्य विद्वानों 
ओर तिलक का भी खण्डन करना पड़ा है । 

दास के इस अनुशीलन का भारतीय, विशेपत: परिडत, समाज 
जो समादर होना चाहिये था वह न हुआ। ऐसा प्रतीद होता है कि 
यहां कोइ इस <श्न के महत्त्व को समभता ही नहीं । पाश्चात्य विद्वानों 
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ने इसका प्रकृत्या विरोध किया । मुझे 'प्रकृत्या' कहते क्ञोभ होता है पर 
विवश होकर ऐसा करता हैं । यह एक कटु सत्य है। विद्वन्मण्डली में 
भी कइ रझुढ़ियों का दुर्भ आधूिपत्य है | इन्ही रुढ़ियों में यह भी है कि 
आय्य लोग भारत के बाहर से आकर यहां बसे । दूसरी रूढ़ि जो 
उत्तनी ही प्रचल है यह है कि भारतीय सभ्यता मिश्र या इराक़ की पुरानी 
सम्यताओं को अपेक्षा पीछे की है | इन रूढ़ियों के विरुद्ध कोई तके 
पश्चिमवालों के मन में कम ही जम्तता है। आर्य्य लोग भारत के 
निवासी थे, ऐसा मानने में तो उन्हें और भी कठिनाई पड़ती है । सेकड़ों 
वर्षों के सांध्कतिक, और राजनीतिक मूढ़आाह जो अन्त:करण के अन्त- 
स्तल में छिपे पड़े हैं ऐसा मानने से रोकते हैं | यदि यह बातें भौतिक 
विज्ञान से सम्बन्ध रखती वो आजक्षेप करने वाला प्रत्यक्ष प्रयोग द्वारा 
निरुत्तर किया जा सकता था परन्तु प्राचीन इतिहास के क्षेत्रों में जहां 
यूरोप के विद्वानों ने अपना कुछ मत वना लिया है किसी भारतीय का 
उनके विरुद्ध चल कर सान्यता प्राप्त करना इस समय तक असम्भव 
नहीं तों कठिन अवश्य रहा है । 

जो कुछ भी हो, मेने इस पुस्तक में उसी प्राचीन मत का प्रतिपादन 
किया है। मेरा दृठ विश्वास है कि अब तक एतद्विपयक जो कुछ सामग्री 
उपलब्ध हुई है वह इसी पक्ष का समर्थन करदी है कि आर्य सप्त- 
सिन्धव के निवासी थे । 

पुस्तक की शैली के विपय में मुझे दो एक बातें कहनी हैं। सध्य- 
एशियाबाद के खण्डन में मेंने वहुत विस्तार नहीं किया है. क्‍योंकि मुमे 
वह सब से दुर्बल और अल्पप्रमाण प्रतीत होता है। यदि उसके पत्त में 
पुष्ट प्रमाण होते तों खण्डन भी उसी मात्रा में करना पड़ता | तिलक 
के मतक्ा खणडन कई अध्यायों में क्रिया गया है। इस विपय में मेंने 
दास का अनुकरण किया है, जिनकी पुस्तक से सुमे पदे-पदे बड़ी सहा- 
यनता मिली है। में उनका वस्तुतः ऋणतण्ी हूँ। यदि ऋग्वेदिक इण्डिया! 
मेरे सामने न होती तो मेरा श्रर दस शुना बड़ जाता | अस्तु, तिलक छे 


के विस्दत विवेचन छा एक कारग्य 2422 ८7:22 6 बेद्ा डे 
सत के विस्दृत विव्रेचन छा एक कारण ओर दे | वही एक एसे विद्वान हे 
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जिन्होंने अपने सत के ससथन में वेदों के विश्लेषण करने की आवश्यकता 
का अनुभव किया । हम उनकी व्याख्याओं से भले ही सहमत न हों पर 
उनकी निरुक्तिशोल्ी की विशेषताओं को तो स्वीकार करना पड़ेगा। 
उसके मत की विवेचना करने में वेद्मंत्रों के अर्थों पर विचार करने का 
अवसर मिलता है। सामान्यतः पढ़ी लिखी जनता भी यही सममती है 
कि वेदों में करम्मेकाएड या पूजापाठ की ही बातें होंगी । ऐसे लोगों को वेद 
मंत्रों में से हज़ारों वर्ष पहिले का इतिहास निकलते देख कर आश्चय्य 
होगा । उनका कुछ-कुछ इस बात का भी परिचय मिलेगा कि पूजा पाठ 
ओर, कम्मकाण्ड के सिवाय वेदों में और क्‍या क्या है। 

वेदों में अगाध ज्ञानसामग्री भरी पड़ी है | उनमें हमारे धम्म का 
भण्डार दो है ही, अन्य विषयों पर भी जिनका ऐहिक जीवन से संबंध 
है, गहरा प्रकाश पड़ सकता है । खेद की वात है कि बेदों के पठन- 
पाठन का क्रम उठ सा गया है। विद्वत्समाज वेदों के स्वतःप्रामाश्य 
की दुहाई तो देता है पर उनको पढ़ता नहीं । सुँह से भले ही नाम लिया 
जाय परन्तु समाज में वेदों का आदर नहीं दै। 'यह हीरा है इसे सबके 
सामने सत खोलो, पेटी में बन्द करके रक्खो” कहते-कहते हीरे के रक्षकों 
ने पेटी खोलना ही बन्द्‌ कर दिया । यदि यही दशा रही तो थोड़े दिनों 
में उन्हें हीरे की पहिचान ही न रह जायगी । यह कम ग्लानि की बात 
नहीं है कि अब भी हमको कहे प्राचीन प्ंथों के विदेशों में मुद्रित संस्क- 
रणों से सहायता लेनी पड़ती है। यदि इस पुस्तक के द्वारा में कुछ लोगों 
में वेदों के अध्ययन का प्रेम जगा सक्ूँ तो अपने को धन्य सानूंगा । 

मेरा यह दावा नहीं है कि अब इस प्रश्न का अन्तिम निर्णय हो 
गया । मैंने तो अपनी बुद्धिके अछुसार अब तक प्राप्य सामग्री की विश्ले- 
पण किया है ओर इस परिणाम पर पहुँचा हूँ कि आय्य लोग भारत के 
ही निवासो थे । इसमें मेरा कोई दुराग्रह नहीं है। हमको सदेव अलु- 

सन्धान फा स्वागत करना चाहिये । 

ऋग्वेद से जो अवतरण लिये गये हैं उनमें सुविधा के लिये मण्डल, 

सूक्त और मंत्र की संख्या दे दी गयी है । जैसे ऋक १-१०,५ का ब्र्थ 


( ६) 


हुआ ऋग्वेद प्रथम के सरडल के दृशसम सूक्त का पांचवाँ मैत्र। इस 
पुस्तक में समयनिर्देश प्रायः विक्रम संवत्‌ के अछुसार हुआ है। यदि 
अंग्रेज़ी सन्‌ जानना हो तो दिये हुए अंक में से ५७ घटा लेना चाहिये। 
विक्रम संबत्‌ के आरम्भ से पहिले का काल विक्रमपूष के रूप में 
निर्दिष्ट किया गया है । 


मेरा ध्यान तो इस विषय की ओर उसी समय आक्ृष्ट हुआ जब 
में स्कूल में पढ़ता था । हमारी इतिहास की पोथी में हिन्दू काल 
समूचे आयतन का स्यात्‌ दशांश भी न था। उसमें हमारे पूर्वजों के 
संबंध में इतना ही निश्चित रूप से बतलाया गया था कि वह लोग 
लगभग ३५०० बे पूर्व मध्य एशिया से आये थे और आग, पानी, 
बिजली, बादल को पूजते थे । मुझे यह दोनों ही बातें निराधार जँचती 
थीं, यय्यवि अपनी धारणा के लिये उस समय मेरे पास कोई पुष्ट प्रमाण 
न था| कई वर्ष बाद लोकमान्य तिलक की ओरायन'! और “आक्टिक 
होम इन दि वेदज़' देखने में आयीं। इससे अभिरुचि ओर बढ़ी । तबसे 
यथावकाश इस विपय का अनुशीलन करदा रहा हैँ और अपना मत 
निश्चित करने के उपरान्त हिन्दी में इस सम्बन्ध सें एक पुस्तक लिखने 
के विचार से उपयुक्त सामग्री का भी संग्रह करता रहा हूँ। परन्तु अनेक 
बाधाएं पड़ती गयीं ओर पुस्तक आरम्भ न हो सकी | गत वर्ष कांग्रेस 
मंत्रिमंडल के त्यागपत्र देने पर कुछ अवकाश मिला तो मैंने इस काम 
में हाथ लगाया । परन्तु समुचित एकाग्रता फिर भी न मिल सकी। 
मेरी पत्नी का देंहावसान हुए तीन चार मास ही हुए थे और मेरी बड़ी 
लड़की ऐसी रोगशस्या पर पड़ी थी जो उसको मृत्युशय्या होकर ही रही | 
सत्याग्रह आन्दोलन का छिंड़ना आसन्न था, इसलिये समाप्त करने की 
भी जल्दी थी। ऐसी अवत्था में चहुतसी त्रुटियों का रह जाना स्वाभाविक 
है । प्र देखने की व्यवस्था कर देने के लिये में जेल के सुपरिन्टेण्डेण्ट, 
डा? यश्ोदा नन्‍्दन «वास्तव्य, का अभारी हूँ। परन्तु जेल में सब 


आधार-पुस्तके नहीं पहुँच सकती थीं | इसलिये बहुत सम्भव दे कि 


( ७ ) 
कुछ भूलें जो अन्यथा शुद्ध कर दी जातीं, यों ही रह गयी हों। आशा है 
विज्ञ पाठक इसके लिये क्षमा करेंगे। 
अन्तिम प्रफ़ को देखने में सुके डा० कैलासनाथ कादजू से बड़ी 
सहायता मिली है | इस कृपा के लिए में उनका ऋणी हूँ । 


१३ फाल्णुन ( सौर ), सम्पूर्णाननद 


सेण्ट्रलपिज़न, फ़तहगढ़ | 
१९९७ 


समपण 
अपनी स्त्र्गीया पत्नी 


सावित्री को, 
जिनकी स्मृति पिछले चिन्ताव्याप्त 
महीनों में सेरी सततसझ्लिनी रही है 
और 
अपनी स्वर्गीया पुत्री 

मीनाक्षी को, 
जिसकी रोगशस्या के पास बेठ कर 
ही इसका अधिकांश लिखा गया है 

मे 


यह पुस्तक समर्पित करता हूँ। 
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महेखोदरों 


छ 


प्राप्त महादेव क॑ 





का ल्‍्ट 


। मूर्ति 


पहिला अध्याय 
सनुष्य की उप-जातियाँ 


हमारी भाषा सें जाति भी एक विचित्र शब्द है। यह इतने विभिन्न 
अर्थों में प्रयुक्त होता है कि इसके लिये विदेशी भाषाओं में कोई एक 
पय्योय मिल ही नहीं सकता। हम अंभज़ जाति, हिन्दू जाति, राजपूत 
जाति, ब्राह्मण जाति आदि शब्दों का प्रयोग करते हैं । यह स्पष्ट है कि 
इन प्रसज्ञों में “जाति ! का अथ एक नहीं है। अंग्रेज जाति, जर्मन 
जाति कहते समय हमारा तातलय्य “राष्ट्र! से रहता है, जो अंग्रेज़ी के 
* ज्षेशन ! का पय्योय है । हिन्दू ओर मुस्लिम, इसाई और बौद्ध सस्म्र- 
दाय हैं। अतः इस प्रकरण में * जाति ” का अयोग एक सम्प्रदाय विशेष 
के अनुयायियों के लिये होता है। राजपूत या जाद कुछ ऐसे मनुष्य हैं 
जिनमें खान पान आचार आदि में बहुत कुछ समता है, जो आपस 
में विशेष नियमों के अनुसार वेवाहिक सम्बन्ध करते हैं और जो अपने 
को एक या एक से अधिक विशिष्ट व्यक्तियों के वंशज मानते हैं | इस 
प्रकार यह शब्द अंग्रेज़ी के ' ट्राइब ” या 'छेन ? का समानाथक हुआ | 
प्राह्मण, कायस्थ आदि वर्ण या उपबर्ण हैं । इन नामों के साथ मिलनेपर 
जाति शब्द अंग्रेज़ी के 'कास्द' के अर्थ का वोध कराता है। यहाँ 
पर इस शब्द के अंग्र ज्ञी पय्योयों के देने का इनता ही अमिश्राय है 
कि यह वात स्पष्ट हो जाय कि जहाँ विदेशी भाषाओं में कई शब्दों से 
काम लिया जाता है. वहाँ हम लोग असावधानी से एक हो शब्द का 
व्यवहार कर दिया करते हैं । इससे इसकी परिभाषा करना कठिन हो 
जाता है | 

न्याय के आचाय्यों ने कहा है “समान-प्रसवात्मिका जाति: ?--- 
जाति समानप्रसर्वात्मा है, अथात्‌ जिन जिन का प्रसव--जन्म-- 


( ४२) 
समान है, एक प्रकार से होता है, वह एक जाति के हैं। यहाँ सब कुंछें 
“ प्रसव ! और “ समान प्रसव ? के अर्थ पर निर्भर है। वनस्पति और 
: पशु दोनों प्रकार के श्राणी किसी न किसी प्रकार से अपने पूर्व के 
शरीर से उत्पन्न होते हैं । अतः सब की जाति एक है। माता के डिग्माणु 
ओर पिता के शुक्रकीठ के संयोग से उत्पन्न होने वाले तो सभी जीव-- 
सनुष्य, सिंह, सॉप, कौआ--एकजातीय सामने जाने चाहियें। इससे 
भी संकीर क्षेत्र में देखा जाय तो माँ का दूध पीने बालों में, चाहे वह 
मनुष्य हों या कुत्ते, चूहे हों या ऊँठ, किसी भी प्रकार का प्रसवभेद्‌ 
नहीं देख पड़ता । 'इसलिये इस दृष्टि से तो इन सब को एक ही जाति 
में परिगणित करना चाहिये। पर यह अथ भी बहुत व्यापक है। इसके 
अनुसार तो मनुष्य की भी कोई प्रथक जाति नहीं रह जाती । 
यदि “जाति! को अंग्रेज़ी के 'स्पीशीज़” का समानाथक मान लें 
तो प्राणिशास्त्र में इसका एक ऐसा लक्षण मिलता है जो व्यवहार की 
दृष्टि से उपयोगी है। यदि यह निर्णय करना हो कि दो प्रकार के जीव 
एक जाति के हैं या भिन्न जातियों के तो यह देखना चाहिये कि इनमें 
यौन सम्बन्ध होता है या नहीं । यदि नहीं होता तो उनकी जातियाँ' 
भिन्न हैं । यदि होता है. तो यह देखना होगा कि इस सम्बन्ध से सन्तान 
होती है या नहीं। यदि सनन्‍्तान नहीं होती तो भी उनकी जातियाँ भिन्न 
हैं। यदि सन्तान होती है तो यह देखना चाहिये कि सन्तान को सन्तान 
होती है या नहीं | यदि नहीं होती तो उनकी जातियाँ अवश्य भिम्न हैं । 
इसका एक उदाहरण ऐसा है. जिससे सभी परिचित हैं। धोड़ों और 
गधों में यौन सम्बन्ध भी होता है और सनन्‍्तति भी होती है पर इस 
सनन्‍्तति-खचर-कों सन्‍्तान नहीं होती। इसलिये घोड़े ओर गये 
मिन्नजातीय हैं। पर किसी भी दो ग्रकार के घोड़े हों उनकी वंश 
पर/परा वरावर चलती रहेगी। अतः सब्र घोड़े समजातीय हैं । इस 
कसौटी पर रखने से मनुष्य की दूसरे प्रकार के आणियों से विपम- 
जातीयता ठस्काल प्रमाणित हो जाती हैँ । महुप्य मनुप्य के साथ दी 
यौन संबंध द्वारा वंशोत्ाइन कर सकता है | 


( ३) 


इस परख से एक बात और सी सिद्ध हुई जो बड़े महत्त्व की है। 
सभी मनुष्य एक जाति के हैं । रंग, रूप, बण, विद्या, धन. बल. अधिकार 
आदि में लाख भेद हों परन्तु सभी प्रकार के झ्री पुरुषों में यौन सम्बन्ध 
हो सकता है ओर स्थायी वंश परम्परा चलायी जा श्कती है। समाज 
ने चाहे जितने भेद सान रक्खे हों पर प्रकृति को इन भेदों का पता नहीं 
है। उसकी दृष्टि में सब सनुष्यों की एक जाति है । विज्ञान भी ऐसा ही 
कहता है । 
ऐसा अनादि काल से चला आता है, ऐसा कोई नहीं कहता | प्राणि- 
शास्त्र के विद्वानों का सत है. कि मलुष्य को उत्पन्न हुए तीन लाख वर्ष 
या इससे कुछ थोड़ा अधिक हुआ । तीन लाख नहीं पाँच लाख या दूस 
लाख सही, आरम्स में सम्भवतः भिन्न भिन्न स्थानों में मनुष्य या उससे 
मिलती जुलती मिन्न भिन्न प्राणि-जातियाँ उत्पन्न हुई । भूगभ के अध्य- 
यन से ऐसा ही अनुमान होता है । प्रकृति ऐसे प्रयोग करती ही रहती 
है। न जाने कितने खिलौने वनाती है और बिगाड़ती है तव जाकर कोई 
एक स्थिर जाति वना पाती है । आज कल की सभी पशु पक्ति जातियों 
का ऐसा हो इतिहास है। अस्तु, यह कई मनुष्यसस--पुराने शब्दों में, 
किम्पुरुष, किन्नर--जातियाँ उत्पन्न हुई! और फेलीं परन्तु प्रकृति को 
उससें से अधिकांश पसन्द न आयीं। वह तस्कालीन जीवन संग्रा् का 
सामना करने सें अससथ रहीं अतः नष्ट हो गयीं। केचल एक वह जाति 
चच रही जो परित्थिति के पूर्णतया अनुकूल थी । उसी के वंशज मनुष्य 
हैं। एक प्रश्न यह उठता है कि क्‍या सभी मनुष्य एक ही पूवेजों की 
संतान हैं या भिन्न भिन्न ? इस प्रश्चका अथ यह है कि आरम्भ में 
मनुष्य जाति (थ्च्री के किसी एक देश में पेदा होकर वहाँ से सारे 
भूमरएडल पर फैल गयी या एक ही साथ प्रथ्वी के विभिन्न प्रदेशों में 
मनुष्य पैदा हुए ? इस प्रश्न का उत्तर देना कठिन है। पशुओं को तो 
कई जातियों के विषय में यह ज्ञात हैं कि यह अमुक प्रदेश से दूसरे 
देशों में फेली परन्तु मनुष्य के सस्वन्ध में कुछ पता नहीं है। यह भी 
एक प्रश्न है कि यदि सच सतुप्य एक ही पूर्वेज़ों के वंशज हैं. तो वह 


( ४) 


की सा भाग्यशाली भू-भाग था जहाँ महुष्य का पहिले पहिले अवतार 
हुआ | यह सब रोचक प्रश्न हैं। अपना लाखों वर्ष का इतिहास रोचक 
होना ही चाहिये । परम्तु कोई निश्चित उत्तर देना सम्भव नहीं है | इतना 
ही कहा जा सकता है कि यदि मनुष्य किसी एक जगह से चारों ओर 
छिंदके हैं तो उनको एक दूसरे से प्रथक हुए लाखों नहीं तो पचासों 
हज़ार वर्ष तो अवश्य ही हो गये । इस समय इतना ही निश्चित रूप 
से कहा जा सकता है कि मूल में , चाहे जैसे उत्पत्ति हुईं हो मलुष्यमात्र 
की एक जाति है । 

परन्तु ऐसा होते हुए भी मनुष्य मनुष्य सें कई प्रकार के भेद हैं 
कुछ भत्यक्ष हैं, कुछ परोक्ष, कुछ एक ही शरीर में मिट जाते हैं, कुछ 
दो तीन पीढ़ा में दूर होते हैं; कुछ के दूर होने की सम्भावना में भी 
सन्देह है। कुछ भेद व्यक्ति व्यक्ति के विभाजक हैं, कुछ समुदाय समु- 
दाय के | आपस में विद्या, बुद्धि, धन आदि अनेक प्रकार के भेद होते 
हुए भी सत्र अंग्रेज़सव जर्मनों से भिन्न हैं । यहाँ जो वस्तु विभाजक है 
उसका नाम प्रथक्‌ राष्ट्रीयता है। इसी प्रकार और बातों के साथ राष्ट्र 
भेद होते हुए भी सब मुसल्माव सब इंसाइयों से भिन्न हैं. क्योंकि दोनो 
समुदायों में सम्प्रदाय भेद है । 

राष्ट्र और सम्प्रदाय की ही भाँति एक और विभाजक भी है जो 
इन दोनों से भी अधिक व्यापक है । जब एक अंश्रेज़ और एक हवशी 
से भेंट होती है, जब एक भारतोय और चीनी से सामना होता है, 
भारत में ही जब एक भारतीय न्राह्मण या राजपूत किसी डॉम 
या भील गोंड से मिलता है, तो दोनों के चित्त में एक विचित्र भाव 
उठता है। एक प्रकार के अजनबीपन का अनुभव होता है। दोनों ही 
एक से शिक्षित, एक से सम्पन्न, एक ही सम्प्रदाय के अनुयायी, एक ही 
राज के नागरिक हों, उनके सामाजिक और राजनीतिक विचार मिलते हों, 
फिर भी यह भाव नहीं जाता । यह वात केवल रंग के भेद से ही नहीं 
होती । अमेरिका में ऐसे हवशो हैं जिनके कुल वहाँ आज १५०-१०० 
वप से रह रहे हैं । उनके ओर अमेरिका छे अग्रेय्वां करे रंग में बहुत 
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कम भेद है। भारत के बहुत से ब्राह्मण ज्ञत्रियों का र॑ग गोंड भील के 
रंग से अधिक गोरा नहीं होता । फिर भी भेद का अजुभव होता है और 
खिंचाव होता है । 


कै २ 


इस अनुभूति के कुछ कारण तो प्रत्यक्ष हैं । इनमें सब से पहिला 
स्थान रंग का है। कुछ सनुष्य-व्यक्ति ही नहीं वरन्‌ लाखों व्यक्तियों के 
समुदाय--गोरे होते हैं, कुछ गेहुँआँ, कुछ पीले, कुछ ताँबे के रंग के, 
कुछ काले । यह ठीक है कि रंग का वहुत बड़ा सम्बन्ध देश के जल 
वायु से है। ठंडे देश सें जाकर कालों का रंग भी कुछ खिल जाता है 
ओर उन्तकी सन्‍्तास धीरे धीरे गोरी हो चलती है; गरम देश में 
आकर गोरों का रंग भी सांवला हो जाता है ओर उनकी सनन्‍्तान भी 
धीरे धीरे काली होने लगती है। फिर भी रंग की ओर सब से 
पहिले दृष्टि जाती है । यूरोप के गोरे सनुष्य सभी रंगीन मनुष्यों 
को अपने से भिन्न और छोटा मानते हैं । इसका राजनीतिक 
कारण भी है । आज यूरोप वालों का एशिया और अफ्रीका 
पर आधिपत्य है। उनको डर है कि एक दिन इन महाद्वीपों के 
पीले गेहुआओँ बादामी और काले आदमी स्वतंत्र हो जायंगे ओर गोरों से 
बदला लेंगे । पर इस राजनीतिक डर के साथ ही रंग-ट्वेष स्वतंत्र रूप से 
भी वतंसान है। अफ्रीका में बादामी रंग के अरबों के काले रंग के हव- 
शियों के प्रति ऐसा ही भाव होता है । यह बात हम भारत में भी देखते 
हैं। जो लोग प्रायः गोरे शोते हैं वह उनके साथ जो प्रायः काले होतेहें मेल 
नहीं खाते । वादमी या गेहुँखोँ या साँवला रंग तो गोरे रंग के उपभेद्‌ 
मान लिये जाते हैं परन्तु काला रंग तो नितान्त भिन्न समझा जाता है। 
काले रंग फे साथ एक ओर बात हो गयी है। जिन लोगों ने संस्क्रति और 
सभ्यता की उन्नति में भाग लिया है; जो दर्शन, साहित्य और विज्ञान 
के क्षेत्रों में अपनी ऋतियाँ छोड़ गये हैं; जिंम्होंने जगद्व्यापी सम्प्रदायों 
का प्रवर्तन किया है; जिनके हाथों स्थापित सम्नाज्यों की गाथाओं से 
इतिहास के पन्ने भरे पड़े हैं; जिनकी गोद में वह प्रसिद्ध महापुरुष पल्े 
जिनका प्रभाव करोड़ों मह॒ुष्यों के जीवन पर पड़ा है, वह सब गोरे या 
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पीले या बादामी रंग के।थे। भारतीय आय्ये, चीनी, मिश्री, घहूदी, अरब 
युनानी, जापानी, ईरानी, रोमन, ठुके, अग्रेज, जमन, फ्रांसीसी सभी 
प्राचीन, अवोचोन और अधुनिक उन्नत राष्ट्र जिनका इतिहास मानव 
सभ्यता का इतिहास है इन्हीं रंगों के भीतर आते हैं | यदि शुद्ध काले 
लोगों ने स्वतंत्र रूप से कभी उन्नति की थी तो इतिहास का वह अध्याय 
लुप्त है; कम से कम उसका प्रभाव उनके पड़ोसियों पर नहीं पड़ा। अमे- 
रिका के ताम्रवर्ण वालों ने भी एक प्रकार की सभ्यता का विकास किया 
था। उनका देश छीन लेने पर भी यूरोपियनों को उनके लिए कुछ हृद्‌ 
तक आदर था परन्तु कालों की किसी सभ्यता का ऐतिहासिक प्रमाण 
नहीं मिलता । वह या तो जंगली अवस्था में पाये गये या दूसरे रंग वालों 
के अधोन । इन बातों कां ऐसा परिणाम निकला कि काला रंग अवनति, 
अग्रगति, संक्रीणंता आदि का द्योतक हो गया और घृणास्पद हो 
गया । लोग काले रंग वालों को छोटा और अपने से सवथा भिन्न 
सममने लगे हैं । 


परन्तु रंग अकेला नहीं रहता | उसके साथ और भी कई वाहरी 
विशेषताएं पायी जाती हैं । कुछ लोगों की नाक चपटी होती है, कुत्ठ की 
आँखें छोटी और तिरछी होती हैं, कुछ के होठ मोटे होते हैं, कुछ के 
वाल ऊन जैसे होते हैं । हत्रशियों, अर्थात्‌ शुद्ध काले रंग वालों, के होंठ 
मोटे ओर वाल ऊन जैसे होते हैं | पीले रंग वालों की नाक चपटी, 
आँख छोटी और तिरद्दी ओर गाल पर की हड्डी उभरी द्ोती है। जल 
बायु के प्रभाव से रंग चदल जाने पर भी यह वातें रह जाती हैं। इस 
लिये पहिचान हो जाती है । हमारे देश में भोटियों का रंग अब पीला 
नहीं रहा है परन्तु और वातों में, अथात्‌ नाक आंख की वनावट तथा 
गाल की हड्डी के उभार में वद अब भी चीनियों से मिलते हैं । 
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ओर भी कइ भेद हैं जिनका नरदेद शाश्ष में विस्तार से अध्ययन 


होता है| यहां हम उनमें से कुछ का उल्लेख कर सकते हैँ | एक प्रमुख 
भेद का नाम है शिरोनाप | यदि किसी के सिर की लम्बाई क और 


७) 
ल्‍ रा ६ ख 
उसकी चौड़ाई ख है तो उसका शिरोनाप -८:7<१०० हुआ। छुछे 


प्रदेशों के निवासियों के सिर की लंबाई अधिऋ होती है, कुछ की 
चौड़ाई । एक ही देश में पहाड़ों में रहने वाले प्रायः चोड़े सिर वाले और 
नगरों में बसने वाले प्रायः लम्बे सिर वाले होते हैं। इस श्रकार भिन्न 
भिन्न प्रदेशों के निवासियों के मस्तिष्क के आयतन और तोल में भी 
भेद होता है। किसी का मस्तिष्क बड़ा और भारी, किसी का छोटा और 
हल्का, किसी का वड़ा और हल्का और किसी का छोटा और भारी 
होता है। नरदेह शाल्लियों ने इन सब चीज़ों की तथा इनके अतिरिक्त 
ओर कई चीज़ों की जेसे उस कोण को जो नाक चेहरे के साथ बनाती 
है, पूरी पूरी नाप तौल कर रक्खी है। इस प्रकार के भेदों के अस्तित्व 
को स्वीकार करना ही होगा । परन्तु बात यहीं समाप्त नहीं होती । बहुत 
से विद्वानों ने इनके आधार पर मनुष्य जाति को कई दुकड़ों में बॉट 
दिया है। इन ढुकड़ों को उपजातियां ( अंग्रेजों में रेसेज़ ) कहते 

हैं। प्रत्येक उपजाति के शिरोनाप, मस्तिष्क आयतन, मस्तिष्क तोल, 
आँखों की बनावट इत्यादि का पूरा पूरा ब्योरा गिनाया जाता है । 
उपजातियां कितनो हैं, इसके विषय में मतभेद है। क्यूविअर और 
क्वात्रफ़ाज़ ने ३, लिनियलस ओर हच्सलेने १९, व्छुमेनवाख ने 
५, वफ़ॉनने ६, श्िचर्डे, हएटर और पेशोलने ७, अगासिज ने ८, 
देसमूलाँ और पिकरिंग ने ११, हैकेल और स्युलर ने १२, सेण्ट 
विंसेण्ट ने १५, हूं ने १६, टोपिनाड ने १८, मार्टन ने ३२, क्रॉशोर्ड 
ने ६०, वर्क ने ६९ और ग्लिडन ने १५० उपजातियां गिनायी हैं । 
इससे यह तो स्पष्ट ही है कि यह विभाजन वहुत सुकर नहीं है।जिन 
गुणों को एक परिडत एक डउपजाति का लक्षण मानता है उसी को 
दूसरा दूसरी उपजाति का लिंग मानता है। फिर भी कुछ उपजातियों के 
नामों को सभी लेते हैं। आय्ये, सेमेटिक, मज्"ोल और हवशी एथक्‌ 
उपजातियां है एसी धारणा व्यापक है। यह धारणा केवल विद्यानों में 
नहीं, उनसे भी वढ़कर साधार- जनता में फेली हुई है । प्रभावशाली 


( ८ ) 
राजपुरुष इस धारणा को पुष्ट करते हैं और अपनी नीति का अंग 
बनाते हैं। ऐसा माना जाता है कि 


( क ) उपजातियों के शारीरिक भेद इतने रढ़ और अमिट हैं कि 
वस्तुतः ऐसा माना जा सकता है कि यह मनुष्य की प्रथकू जातियां हैं। 
यदि यह उपजातियां प्रथक्‌ पूर्व जों से नहीं भी उत्पन्न हुई हैं तो भी 
लाखों वर्षों तक प्रथक्‌ रहते रहते इनके पारस्परिक भेद स्थायी हो 
हो गये हैं । 

( ख ) उपजातियों में शारीरिक भेदों के साथ मानस भेद भी हैं । 
सब की बौद्धिक शक्ति न तो एक प्रकार की है न वरावर है । 


(ग) उपजातियों की संकरता से बंशलोप, पतन और सभ्यता का 
हास होता है । ' 

(घ ) एक उपजाति में दूसरी के गुण नहीं आ सकते ओर न 
कोई उपजाति अपने सहज गुणों का अतिरोदण कर सकती है । 

(< ) निक्ृष्ट उपजातियों की संख्या बहुत है. अतः सदेव इस बात का 
डर रहता है कि वह उत्कृष्ट उपजातियों को दवा लेंगी | सम्य राष्ट्रों का 
यह कर्ेव्य है कि उपजातिसंकरता को रोकें, उपजात्यन्तर विवाह न 
होने द, निकृष्ट उपजातियों को दवा कर रकखें ओर राष्ट्र के भीतर ऐसा 
शासन विधान रक़खें जिससे वह लोग जो निकृष्ट उपजातियों के है 
अधिकारारूद न हो जाय॑ । यह वातें उन लोगों को भी भली लगती हैं 
हैं जो इनके वेज्ञानिक आधारों को सममने की ज्ञमवा नहीं रखते । 
इससे उनके अभिमान को सहायता मिलती है ओर स्वार्थ की भी सिद्धि 
होती है। आज अमेरिका के संयुक्त राज को सभ्य देशों में गणना है । 
धन है, विद्या है, लोकवंत्रात्मक शासन है परन्तु यह सब होते हुए भी 
लोग उन हवशियों के साथ जो वहाँ आज सौ-डेढ़ सौ वर्ष से रह रहें 
हैं वरावरी का वर्ताव करने को तैयार नहीं है | ज़रा ज़रा सी वात पर 
हवशी मारे जाते हैं, अदालतों में उनके साथ न्याय नहीं होता | और 
इन सब वातों का एक मात्र कारण यह घारणा है क्रि हवशी उपजाति 


(९) 


निकृष्ट है, यदि वह दवाकर न रक्खी गयी तो थोड़े दिनों में इतना 
फले फूलेगी कि गोरों को दवा लेगी, यदि गोरों के साथ यौन 
सम्बन्ध की अनुमति दी गयग्री तो गोरों का पवित्र रक्त दूषित हो 
जायगा । रक्ततंकरवा को बचाने के नाम पर ही भारतीयों को दु।क्षण 
अग्नोक्ना और आस्ट्रेलिया से दूर रक्खा जाता है। जर्मनी के नाजी 
शासकों ने इस प्रकार के विचारों को अपनी राजनीति का मुख्य अंग 
बना कर जो विभीषिका मचा रक्ष्खी है वह हमारे सामने है। यहूदी 
होना जमनी में महापाप है । जिन लोगों के शरीर में दो या तोन पीढ़ी 
पहले का भी यहूदी रक्त बह रहा है वह बेचारे सभी नागरिक अधि- 
कारों से वज्चित कर दिये गये हैं । लाखों नर नारी दाने विना मर रहे 
हैं। तन जमनी में रहने पाते हैं, न विदेश जा सकते हैं। उनका केवल 
यही अपराध है कवि वह यहूदी हैं और उनके अस्तित्व से जर्नों के 
प्च्रि नॉडिक रक्त के दूषित होने की सम्भावना है, और शुद्ध जमन 
आस्ये सभ्यग लाब्छित होती है । स्त्रार्थ, मूढ़माह और राजशक्ति का 
यह संमिश्रण आजकल का एक भयावह दृग्विषय है। 

यह उपजाति-विद्ेष चहुत पुराने समय से चला आता है। जब 
वैदिक काल के आ्य्यों का सप्तसिन्धव ( पञजञाव ) देश के वाहर अनाय्यों 
से सामना हुआ तो उन्होंने भी वैसा हो अनुभव क्रिया जैसा आज यहूदी 
को देख कर जमन करता है। लड़ाई में अनाय्यों को नष्ट करने का 
प्रयन्ल किया, उनके ऊपर सब प्रकार के अपशब्दों की वीछार की 
गयी | फिर भी डनकी संख्या इतनी थी ओर ज्यॉ-ज्यों आर्य लोग 
पूवे और दक्षिण की ओर बढ़े त्यों-त्यों इतनी बढ़ती गट्ी किन तो 
उनको आमूल नष्ट करना सम्भव था न उनकों देश से निकाला जा 
सब्ता था। इसलिये आय्योंने अपने लिये ही वन्‍्धन वनाये। सह- 
निवास, सहभोज, विवाह सभी बातों में अनाय्यों का सम्पर्क सीमित 
.. & छेसा यह मत है छि सब उपजातियों में आर्य्य उपजाति प्रेष्ण है और नॉडिक. 
उसकी सब से शुद्ध शाखा हूँ | जमनी, नावें, स्वीडेन ओर डेन्सार्क के रहने वाले 


>्ा माने जाते हैं 
भा दू मान जाते हू । 





॥ 
आझा० २ 


के 


( १० ) 


ओर यथा-सम्भव निषिद्ध ठहरा दिया गया ! इस बातों का एक सात्र 
उद्देश्य यह था कि आय्य रक्त पवित्र बना रहे और वहु संख्यक अनास्यों 
से मिल कर आरयों का व्यक्तित्व नष्ट न हो जाय । अव्यवस्थित ढंग से 
रहने वाले आस्य जो ब्रात्य कहलाते थे स्यात्‌ वह भी नगरवासी 
अनाय्योँं से अच्छे समझे जाते थे। त्रेता काल में जब विन्ध्य को पार 
कर आर्य लोग दक्षिण की ओर बढ़े तो वहाँ सी उन्हें अनाय्य मिले । 
यह लौग सभ्य थे, नगरों में रहते थे, इन पर आय सभ्यता की भी 
कुछ छाप पड़ चुको थी। फिर भी आय्य लोग इनको अपने जैसा 
मनुष्य मानने को तैयार न थे । जिन्होंने साथ दिया घह वानर ( मनुष्य 
की भांति के प्राणी ) कहलाये, जिनसे शत्रुता थी बह राक्षस कहदे गये | 
यदि वानर ओर राक्षस केवल राष्ट्रों के नाम होते वो कोश वात न थी 
पर इन लोगों का जो वर्णन किया गया वह ऐसा था कि उससे इनके 
मनुष्य होने पर पदों पड़ गया । आज तक करोड़ों हिन्दू ऐसा दी मानते 
हैं कि किष्किन्धा निवासी वनन्‍्दर भालद्दू थे ओर लंका के रहने वाले 
विलज्ञण प्रकार के प्राणी थे जिनके राजा के दस सिर और बीस हाथ 
थे | झाज भी कोल, भील, गोंड आदि के प्रति आय्योभिसानी श्राह्म- 
णादि के मन में जो प्रथलता और अजनवी-पन का भाव उठता है उसकी 
तह में यही उपजाति विह्ेष है । 


जो भाव इतना व्यापक है. उसके वैज्ञानिक आधारों पर थोड़ा सा 
विचार करना आवश्यक है। जैसा कि हमने ऊपर देखा है वेज्ञानिक 
आधार सुख्यतः शारीरिक वनावद का भेद है। वनावठ में भेद अवश्य 
है परन्तु उस भेद की वेसी व्याख्या नहीं की जा सकती जैसी कि अपनी 
अपनी उपजाति की प्रशस्ति गाने वाले करना चाहते हैं | 


8 छ शक. 


यूरोप के कुछ भागों के लोगों के सिर लंबे होते 


॥६ 
हि 8] 


7 । उनकी लंबा 
चौड़ाई से अधिक होती है। इन प्रदेशों में यह वात उठी क्रि उन्नत 
उपजातियों के सिर लंबे होते हैँ । इससे एक पग आगे बढ़ कर यह 
बाव निकली कि जिन लोगों के सिर लंबे होते है वह उत्कप्र और जिनके 


ऋण! 


4 


( ११ ) 


सिर चौड़े होते हैं वह निकृष्ट उपजातियों के होते हैं.। वस यहीं कठिनाई 
पड़ती है । कुछ उन्नत लोगों के सिर निःसन्दह लंबे होते है परन्तु सब 
लंबे सिर वाले उन्नत नहीं हैं । इसके विरुद्ध यह भी देखा जाता है कि 
कई चौड़े सिर वाले समुदायों का सी सभ्यता के इतिहास में ऊँचा 
स्थान है। नगरों के निवासी प्रायः लम्वे सिर वाले होते हैं. परन्तु कहीं 

कहीं इसके विपरीत भी पाया जाता है। यह भी देखा गया है. कि जल- 
वायु के प्रभाव से दो चार सौ वर्षों में सिर की छवाई चौड़ाई में अन्तर 
पड़ जाता है। गाल की उभरी हड्डी जहाँ कुछ असभ्य या अधेसभ्य 
लोगों में पायी जाती है वहों डच जैसे आय्य माने जाने वालों में 
भी मिलती है । छुछ दिनों तक यूरोप में बसने पर चीनियों 
की ओर चीन में वसने पर यूरोप वालों की आँखों में अन्तर पड़ 
जाता है। सत्तिष्क बुद्धि का स्थान है अतः मस्तिष्क के नाप तौल का 
चहुत बड़ा महत्व होना चाहिये पर यहाँ भी कोई सन्तोषज्ननक् बात 
नहीं मिलती । यूरोपियन और हवशी के मस्तिष्कों के आयतनों में ६ 
से १० घन इंच का अंतर होता है. पर इससे यह नहीं कह सकते कि 
कम आयततवबाला छोटी उपजाति का है क्योंकि यूरोपियनों में ही 
पुरुष ओर जी के मत्तिष्कों के आयतन में १२ से १३ वर्ग इंच का 
अंतर होता है । यह तो नहीं कहा जा सकता कि यूरोप में पुरुप एक 
आर खी दूसरी उपजाति की होती है। मस्तिष्क के तौल से भी कुछ 
ठीक वात नहीं निकलती | लंगूरों सें ओराड़ ओटांग का मस्तिष्क सबसे 
भारा होता हैं। इसका तोल लगभग ७०५-८०० ग्राम ( २८००-१२०० 
रत्ती ) होता हैं। आस्ट्रेलिया के आदिस निवासियों का सस्तिष्क इससे 
कुछ ही सारी, ९००-१००० ग्राम ( १६००-४००० रत्ती ) होता है । उधर 
नार्डिक यूरोपियन या उत्तर सारत के ब्राह्मणादि के सस्तिष्क का तौल 
लगभग १००० श्राम ( ६००० रत्ती ) होता है। इससे तो यह अनुमाव 
दोता है दि आस्ट्रेलिया के निद्यासी सब से निह्वए. और ६००० रत्ती 
वाल सदसे उत्ठ्ट हैं। परन्तु चीन का ओसव मस्तिष्क तौल यूरोप के 
ओोसत सम्तिप्क तोहा से अधिक है और उत्तरी ध्व प्रदेश के रहने बाल 


(१२ ) 


अर्थ सभ्य एस्क्मो का मस्तिष्क किसी से भी कम नहीं है | लंबाई और 
उन्नति में भी कोई संबंध नहीं मिलता । लंबे मनुष्य भी जंगली होते हैं 
ओर नाटे मनुष्य भी सभ्य होते हैं। 
जो लोग उपजाति भेद पर ज़ोर देते हैं वह केवल शारीरिक भेदों 
को ही नहीं, बोद्धिक भेदों के अत्तित्व को भी मानते हैं। इस ज्षेत्र में 
लिखने पढ़ने वाले गोरे हो रहे हैं अतः उनको ऐसा हो जँचा कि प्रायः 
स रे उदात्त शुण उनमें और प्रायः सारे दुर्गेण दूसरों मे हैं | जो गोरे हैं 
वह प्रतिभाशाली, विचारशील. सच्चरित्र, द्यालु होते हैं, पीलों का 
मुख्य शुण क्ररता है. यद्यपि कुछ हद तक वुद्धिमान्‌ वह भी होते हैं । 
कालों में यदि कोई गुण है तो एक, उनकी कल्पना शक्त्ति तीत्र होती है 
ओर उनको संगीत से प्रेम होता है। यह उदाहरण मात्र हैं । यही और 
इससे मिलती जुलती बातें बड़े विस्तार के साथ बड़ी बड़ी पोथियों में 
लिखी पड़ी हैं और आज भी लिखी जा रही है । यह प्रबल धारणा है-- 
ओर इसका जोरों से प्रचार किया जाता है--कि अनाय्य लोगों की 
बौद्धिक सम्पत्ति कम होती है। यदि आशय और अनाय्य लड़कों को 
एक साथ पढ़ाया जायगा तो साधारण चलते ज्ञान का तो अनार््य वहुत 
जल्दी संग्रह कर लेंगे और इस प्रकार आय्यों को पीछे धकेल कर 
उनकी जीबिका भी छीन लेंगे परन्तु गणित, विज्ञान, दर्शन आदि 
गम्भीर विपयों में वह आगे न बढ़ सकेंगे। अतः एक अर तो ऐसे 
लड़कों की सुत्रिधा के लिये शिक्षा की मय्यादा कम करनी होगी, दूसरी 
ओर विद्या और सभ्यता की प्रगति रुक जायगी। ऐसा कहा जाता है. 
कि दक्षिणी अमेरिका में स्पेन और पुतेंगाल से आये हुए आर्य कम 
हैं और आदिम निवासी तथा दृवशी बहुत | इसीलिये उत्तरी अमेरिका 
के वरावर ही लंबा चोड़ा और भौतिक सम्पत्ति से परिपृर्ण होते हुए 
भी दक्षिण अमेरिक्रा प्रगति शील नहीं है। यही भाव अव्यक्तह्ूप से 
भारत में देखा जाता है । जो लॉग वर्शुव्यवस्था के अनयायी हैं. उनका 
यह हृढ़ विश्वास है कि यदि अन्स्जों या अनाय्यों को ऊँची शिक्षा दी 
भो जाय दो भो चह उन्नत नहों हो सझते। उनके हाथों संध्कृति और 


( १३ ) 


सभ्यता को तो क्षति पहुँच सकती है पर वास्तविक कल्याण न उनका 
होगा न दूसरों का । 
यह बातें सी अपरिपक्ष विकारों और मूढ़माहों का परिणाम है। 
जो लोग ऋआज उन्नत है वह कल बबर थे, जो कल बबर थे वह तआाज 
उन्नत हैं | यूरोप में सब से पहिले युनान ने आगे पाँव बढ़ाया और 
अमर कीर्ति,स्थापित कर गया । उन दिनों शेष यूरोप जंगली था | आज 
उन्हीं ज॑गलियों के वंशज प्रगति में अग्नगण्य हैं, यून न का इस क्षेत्र में 
कोई स्थान नहीं है । भारत और मिश्र पीछे पड़ गये हैं, जिनको इन्होंने 
सभ्य बनाया वह आगे निकल गये हैं | आज से तेरह सौ बषे पूर्व अरबों 
को कोई जानता न था; मुहम्मद के उदय के थोड़े ही दिनों बाद उन्होंने 
संस्कृति के एक नये अध्याय की रचना की। शिवाजी के पहिले 
मद्ाराष्ट्र और शुरूगोविन्द सिंह के पहिले पंजाब के जाटों के गुणों को 
कौन जानता था ? अतः ऐसा मानने का कोई पुष्ट प्रमाण नहीं है कि 
कुछ लोगों में उदाच और कुछ में हीन वौद्धिक और अध्यात्मिक गुण 
अमिट रूप से बत्मान हैं और एक के गुण दूसरे में नहीं आ सकते । 
यदि उपर की विवेचता ठीक है तो यह वात तो स्पष्ट हुई कि 
सहुप्यों में एक दूसरे से सर्वेथा भिन्न शारीरिक बनावट तथा मानस 
शक्तियों वाली उपजातियां नहीं हैं । उपजातियाँ हैं ही नहीं, आय्य 
मंगोल, हृवशी आदि विभाजन सबंथा कृत्रिम है, ऐसा भी नहीं कहा 
जा सकता | यह भी प्रत्यक्ष देख पड़ता है कि सव मनुष्यों की 
सांस्कृतिक अवस्था एक सी नहीं है। और एक दूसरी वात और भी देख 
पड़ती ६, यद्यपि अभिभान के मारे लोग उसे सानना नहीं चाहते । वह 
यह हूँ कि यद्यपि कुछ भूभागों के निवासी प्रधानतया आय्य या प्रधान- 
तया संगोल या प्रधानतया हवशी या प्रधानतया सेमेटिक हैं परन्तु वहुत 
से सभ्य देशों में लेकड़ों वर्षों के भीतर उपजातियों में सांकय्य आा 
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चाहे कितना भी अभिमान करें पर उनको आकृतियां और इतिहास 
पुकार पुकार कर कहते हें कि वह सांकय्यदोप से बची नहीं हैं । 
उपजातियों में जो प्रत्यक्ष भेद हैं. उनका कारण सी कुछ होना 
चाहिये । जब यह वात निश्चित है कि सनष्यमात्र की जाति एक है तो 
फिर उपजातियों की उत्पत्ति इसी प्रकार हुईं होगी कि लोग एक दूसरे 
से बहुत आचीन काल में प्रथक्‌ हो गये । सब के पूवज एक रहे हों या 
अनैक और सव आदिम सल॒ष्यों का जन्म किसी एक प्रदेश विशेष में 
हुआ हो था युगपत्‌ कई प्रदेशों में परन्तु वहुव दिन हुए मनुष्य अलग 
अलग टोलियों में वँद यया। यह वैंटवारा कब हुआ ठीक नहीं कहा 
जा सकता । पृथ्वी पर कई बार भौगर्भिक उपद्रव हुए हैं, ऋतुविपय्यय 
हुआ है । जहाँ आज ठंड पड़ती है, वहाँ कभी गर्मी पड़ती थी; जहाँ 
आज गर्मी है कभी वहाँ बफ़ बिछी थीं। जहाँ समुद्र है वहाँ स्थल था, 
जद्दाँ स्थल है. वहाँ समुद्र था। फिर भी अलग हुए ४०-०० हज़ार चर्ष 
तो हुए ही होंगे, क्‍योंकि १०-१२ हज़ार वर्ष पहिले तो प्रथक्‌ उप- 
जातियाँ बन चुकी थीं । 
कुछ लोग वर्कलि प्रदेशों में जा पढ़े, कुछ मरुभूमि में बसे, झुछ 
भूमध्यरेखा के पाश्ववर्ती गर्म प्रदेश में रहने लगे, कुछ को घास वाले 
लंबे लंवे मेंदान मिले, कुछ ने अपने को समुद्र से घिरा पाया । इन सब 
जगहों में एक सी परिस्थिति न थी--जीवन संग्राम का स्वरूप अलग 
अलग था। ग्रहृति से तो सर्वत्र ही लड़कर रोटी छीननी थी परन्तु 
प्रकृति का चेहरा स्वेत्र एक सा न था। जंगल, मैदान, वक्क, मरुस्थली 
समुद्रतट में अलग अलग प्रकार के शत्रुओं का सामना करना पढ़ता 
था; परिस्थितियों के अनुकूल ही मन॒प्योंकी शारीरिक और मानस 
शक्तियों का चिकास हुआ। किसी को शारीरिक श्रम अधिक करना 
पड़ता था; किसी को शर्रर के साथ चुद्धि से भी अधिक काम लेना 
पड़ता था | कोई ध्प से कुलस कर अकन्मंण्य हो गया, किसी का वर्क 
ओर ठंडी हवा के सारे नाकों दम था। जो लोग भाग्य से ऐसी जगद् 
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नक्षत्न की क्रीड़ा देखने का भी अवसर था ओर जगत्‌ के रहस्यों के 
विषय में सोचने को भी प्रद्न॑त्ति होतो थी । इस प्रकार परिस्थितियों ने 
हज़ारों वर्ष में इन एथक्‌ दोलियों के झुछ गुणों को जगा और कुछ को 
दुवाकर तथा इनके अवयबों के गठन में अपने अनुकूल परिवत्तेन करके 
इनको प्रथक्‌ उपजातियों का रूप दे दिया । वोजरूप से सब में सभी 
गुण होते हुए सी, छुछ ऐसे गुण सुप्त हो गये जिनकी उस परिव्थिति 
में कोई उपयोगिता न थी। इन्हीं बातों ने उपजातियां के इतिहासों को 
विभिन्न बना दिया । हिसाच्छुन्न उत्तरीय ध्रव प्रदेश या अफ्रीका के तप्त- 
बालुकामय प्रान्तों में किसी उच्चकोटि की सभ्यता का उदय होना 
आश्चर्य ह्वी बात होती। यह ऐसे भूभाग हैं ही नहीं जहां दर्शन, 
विज्ञान, कला, साहित्य, के लिये चित्त को स्फूर्त मिल्ष सके। मनुष्य 
अपने को जीविद रख ले यही बहुत है। यहाँ बड़े बड़े राज्य या 
साम्राज्य सी नहीं स्थापित हो सकते थे । यही सब बातें हैं जिन्होंने 
हज़ारों वर्षों में उपजातियों को एक दूसरे से नितान्त भिन्न बना दिया। 
किसी उपजाति का जीवन देवलोक से टक्कर लेने लगा, किसी का 
शिकारी पशुओं से थोड़ा ही ऊपर उठ पाया । 

अव इनमें से किसी को उत्कृष्ट ओर क्िसी को निकृष्ट कहने के 
पहिले उत्कप का अर्थ भी समक लेना चाहिये | साहित्य, कला, विज्ञान, 
दश न अच्छी चीज़ हैं । यह जीवन को सुन्दर, सुखद बनाती हैं, इनकी 
सहायता से हम कम से कम छुछ देर के लिये अपने ढुः:खों को भूल 
जाते हैं और विराद के साथ अपने एकाल्य का अनुभव करते हैं। 
ज्ञान में स्वयं एक प्रकार का आनन्द है, फिर वह हमें परिस्थितियों को, 
वातावरण को, जीदने में सहायता देता है। इसलिये ताज सनप्य 
भूगभ में, समुद्र के जल के दोचे, आकाश सें, ठंडे देशों में, गरम देशों 
स, स्वच्छन्द्ता स आदा जाता हें आर प्रकृति के ऊपर विजयी होता 
है। यहाँ बैठे बैठे करोड़ों कोस दूर की वादें जाज लेता है, 
दाोस पर रहने दालों से वात कर लेता हैं। यह 


चर 
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जिन्होंने इनके आविष्कार ओर प्रचार में सहायता दिया है, घह 
निःसन्देह उत्कृष्ट हैं। पर एक और बात है। जो प्राणी अपने बाता- 
वरण के अनकूल नहीं होता वह उस वातावरण के लिये निम्नष्ट है। 
समुद्र की मछली मीठे जल के लिये और नदी की मछली समुद्र के 
लिये निकष्ट है। इस दृष्टि से विचार किया जाय तो पत्येक उपजाति 
उस वातावरण के लिये जिसमें उसको जीवन नि्राद् करना था ठीक 
थी। यदि ऐसा न होता तो वह कचत्र की नष्ट हो गयी होती | एक बाता- 
बरण में रहने वाले दूसरे वातावरण में कष्ट पाते, रह ही न पाते । इस 
दृष्टि से तो वह वहाँ के लिये निक्ृष्ट थे। गरम अफ्रीका का रहने वाला 
ध्रुव प्रदेश के लिये निक्ुष्ट ध्रुव प्रदेश का निवासों अक्रोक्ा के लिये 
निक्षट था । हजार वैज्ञानिक साधनों के होते हुए भी ठंडे यूरोप के रहने 

वाले गरम देशों में नहीं पनपते | उनको बहुत से रोग घेर लेते हैं, 
शरीर ओर मत्तिष्क की शक्तियाँ क्षोण हो जाती हैं, बहुधा तो दो तीन 
पीड़ियों में बंश का लोप हो जावा है । इसो प्रकार वह उपज्ञावियाँ जो 
जंगल पहाड़ों में बढ़ी थीं सभ्य वातावरण के लिये अनुकूल न थीं या 
यों कहिये क्रि सभ्य वातावरण उनके अनुकूल न था। उनमें से कुछ तो 
नष्ट ही हो गयीं, उनमें एक आदमी भी न वचा। कश्यों का शारीरिक 
ओर नैतिक पतन हो गया | हम लोग जो हज़ारों वर्ष से सभ्य बाता- 
वरण में रहते आये हैं. उनको अपनी तुलना में निक्रष्ठ भले ही कहें 
परन्तु यह उनके साथ एक प्रकार का अन्याय दे। यदि उतको भी 

अवतर मिले तो उनके भी वह शुण जो हज़ारों वर्षा से काम सें न 
आने के कारण प्रसुप्र द्ो गये हैं. जागरिव हो उठें ओर बढ भी सभ्य 
ओर संस्कृत कहलाने के अधिकारी बन जाय॑ । परन्तु यदि हम उनको 

यकायक अपने मुक्कब्रिले में ला खड़ा करेंगे तब तो वह नहीं ठद्धर 
सकते । वीद्धिक, नैतिक, आध्यात्मिक, सभी इृष्टियों से वह निक्ृष्ट पाये 

जाय॑ंगे। इज़ारों वर्ष की मैल एक दिन में नहीं घुल सकती परन्तु 

जीवन संघर्ष में क्ितनों को धोने का अवकाश दी नहीं मित्रता । 

संकरता के दोप भी इसी कारण द्वोते हें। जिनकी सांत्छतिक 
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अवस्था एक सी है, जिनके शरीर और सस्तिष्क मिलती जुलती परि- 
स्थितियों में काम करने के अभ्यस्त हैं, उत्तमें विवाह होने से कोई हानि 
न होगी, चाहे वह किसी देश के रहने वाले हों और किसी उपजाति के 
हों। परन्तु जिनकी सांसक्तिक अवस्थाओं में बहुत अन्तर है उनका 
विवाह सचमुच अनमेल विवाह है । प्राचीन काल में जैसे विवाह प्रति- 
लोम” कहलाते थे वह अनमेल विवाह की पराकाष्ठा रहे हों परन्तु 
आज भी ब्राह्मण ओर गोंड भील डोम का विवाह, छुलीन भारतीय 
या यूरोपियत और हवृशी का विवाह, कम अनसेल नहीं हैँ । 
ऐसे विवाह अच्छे; नहीं होते। इनसे जो सनन्‍्तान होती है वह या 
तो दो तीन पीढ़ियों में निवेश हो जाती है या दुवल और रोगी होती 
है। ऐसा न भी हुआ तो उसमें संस्कृत पू्वज के गुण दब जाते हैं 
निरुष्ट पू्वज के गुण ऊपर आ जाते हें । यदि ऐसे चहुत से विवाह हो 
जाय॑ तो सभ्यता और संस्कृति को क्षति पहुँचने की काफ़ी सम्भावना 
है । ऐसे विवाहों से जो सन्‍्तान होगी उसमें अपने असभ्य पूवजों से 
ऋरता, भोतिकता, रूढ़िपएता और अपने सभ्य पूबजों से कुटिलता, 
चातुय्य और स्वार्थपरता आ जायगीः न उसमें असम्य पूर्वजों की सादगी 
रह जायगी, न सभ्य पूवजों की विचारशीलता और धम्मबुद्धि। अतः 
ऐसे विवाह कदापि श्रेयस्कर नहीं हो सकते। इस कहने का यह 
४ प्सह्नतः इ्स वात को फिर दुद्दराता द्ँ कि उपजातिद्वेष बड़ा भयावह भाव | 
है। आज कल इसमें झठे विज्ञान की पुट मिल गयी है । यदि यह प्राकृतिक हो तो 
भी किसी प्रकार यह सिद्धि नहीं होता कि इसका होना श्रेयस्कर है। मनुष्य ने 
अपनी प्रदह्ति को, अपने स्वभाव को, दवा कर ही उन्नति की है । इसी का नाम 
संयम दूँ । उपजातियों के अनावश्यक भेदों को मिटना है, उनको एक सांस्कृतिक 
स्तर पर ले आना है | नाक आंख की आहृति में भेद रहे तो उससे कोई हानि नहीं 
होती । जब तक यह भाव रहेगा कि एक मनुष्य दूसरे मनुष्य से परकृत्या ऊँचा है तब 
तक संघप रटेगा, अशांति रहेगी । आय, सेमेटिक, संगोल, हवशी सव ही मनुष्य 


का 
ष्टृ 


जाति पक संग 
जात के हझग ह॒ 


ओर इनको एक दूसरे के निकट लाने में ही जगत का कल्याण 
टे। इस सम्बन्ध में उदका ही जो आज सम्य ओर संस्छत हैं दायित्व है। यदि 
अभिनान नें पड़ कर उन्होंने दूसरों को कुचलने का अ्रयास किया, जैसा कि हो रहा 
है, दो पोर अऋनर्ष होया। 


( १८ ) 
तात्पय्ये नहीं है कि कोई सदा के लिये उत्ट्ष्ट है; अभिप्राय केवल इतनां 
है कि जब तक संस्कृति भेद है तव तक सांकय्य बचाना चाहिये और 
सब को:ऊपर उठाने का प्रयत्न करते रहना चाहिये। आज से कई 
हजार वर्ष पहिले यह अदेश दिया गया था ऋणुध्वम विश्वमा्यम्‌-- 
बिश्व को आय्ये बनाओ | 


दूसरा अध्याय 


आय्ये उपजाति 


जैसा कि मैं पहिले अध्याय में लिख चुका हूँ, उपजातियों की कोई 
एक प्रामाणिक और, निश्चित सूची नहीं है | विविध विद्वानों ने विविध 
तालिकाएं तैयार की हैं । इसमें कोई आश्चय की वात नहीं है। उप- 
जाति की फोई ठीक! परिभाषा ही नहीं है जिसको कसौटी मान कर 
मनुष्यों का विभाजन किया जा सके । यदि किसी एक रंग के साथ एक 
प्रकार की आँख और नाक और मस्तिष्क का नित्य सम्बन्ध होता तब 
तो बात सरल होदी पर ऐसा होता नहीं। गाल की उभरी हड्डी कई 
प्रकार के मस्तिष्कों के साथ पायी जाती है ; एक ही शिरोनाप वालों 
में कई प्रकार की आँखें और नाके मिलती हैं । कोई विद्वान एक अंग 
को महत्ता देता है, दूसरा उसको गौण समानता है । इसी लिए भिन्न भिन्न 
प्रकार से विभाजन हुआ है। पर चाहे कोई तालिका ली जाय उसमें 
शआय्य उपजाति का उल्लेख अवश्य मिलेगा । 

नाम तो आता है परन्तु आय्य॑ किसे कहना चाहिये इस सम्बन्ध 
में मतभेद रहा है और है। सचमुच कोई आये उपजाति है इस ओर 
पहिले पहिले आज से लगभग १५० ब्ष पहिले ध्यान गया। उन दिनों 
कलकत्ते में सर विलियम जोन्स संस्क्षत पढ़ रहे थे । उनको पढ़ते पढ़ते 
यह देख पड़ा कि संस्धव कई बातों में प्रीक, लैटिन, जर्मन और 
फेल्टिक से सिलती है । यह विलक्षण वात थी । हीगेल के अनुसार एक 
नयी दुनिया मिल गयी । इस भाषासाम्य का एक ही कारण समम 
में आता था । अति प्राचीन काल में कोई भाषा रही होगी जो अब 
कार बोली नहों जाती | उसी से यह सब विभिन्न भाषाएँ निकली 
हागी, जैसे संस्थत या श्राकृत से हिन्दी, मराठो शुजरादी आदि 


( २० ) 

आधुनिक भारतीय भाषाएँ निकली हैं । सर विलियम जोन्स ने तीन 
द्वी चार भापाओं के साम्य पर खियाल किया परन्तु वाद में देखा 
गया तो वीसों भाषाएं संस्कृत से मिलती पायी गयीं। यदि हम 
भारत से पश्चिस चलें तो पहिले पश्तो फिर वढ्बची फिर ईरानी 
( फ़ारसी ) मिलेगी । यह तीनों प्राचीन जेन्द से मिकली हैं। ज़ेन्द 
संस्क्रत से विल्कुल ही मिलती है । फिर रूस ओर वल्गारिया की स्लाव 
भापायें, आधुनिक यूनानी और इटालियन, जर्मन, फ्रेच्च, अंग्रेज़ी, 
डच, डेनिश, पुतंगाली आदि यूरोप की प्रायः सभी प्रचलित भाषाएं 
है। प्राय” इस लिये कहता हूँ कि तुर्की, फ्रिनी और हंगरी की 
मग्यार भाषाएं इस सूची के बाहर हैं । इसका तात्पय्य यह निकला 
कि प्राचीन साहित्यिक भापाओं में संस्कृत, जेन्द, ओक और लेटिन 
ओर आजकल की ग्रचलित भाषाओं में इन्हीं चारों से निकली 
चंगला, गुजराती, हिन्दी, मराठी, पश्तों, इरानी, रूसी, जर्मन, ,फ्रेच्च, 
अंग्रेज़ी, इटालियन, स्पैनिश, पुतंगाली, डच, आफ़िकान एक दूसरे से 
मिलती हैं. और मिलने का एक ही अथ हो सकता है कि इनका उद्गम 
एक ही जगह से हुआ है । हमारे देश में तो लोग यही समभते हैं. कि 
संस्क्रत ही सब का स्रोत है परन्तु ऐसा मानने के लिये कोई प्रमाण 
नहीं है| संस्कृत अपने समय की सद्ृश भाषाओं की माता नहीं, वहिन 
ही होगी | यह हो सकता है कि चकि उसका साहित्य सबसे पुराना 
है इस लिये वह व्याकरण के नियमों में जल्दी वैध गयी और 
इसी लिये उसका रूप आदि भाषा से ओऔरों की अपेक्षा अधिक 
मिलता है । 

ऊपर भाषा की जिस समता का उल्लेख किया गया है वह इतना 
स्पष्ट है कि जो इनमें से दों तीन भाषाओं को पढ़ेगा उसका ही ध्यान 
उधर जायगा। बहुत से संज्ञा शब्द सब में हैं, कई धातु और सर्वनाम 
भी थोड़े ही उलट फेर के साथ मिलते हैं| बीच की भाषाओं को 
छोड़ दीजिये, संत्छत, ईरानी और अंग्रेज़ी को द्वी लीजिये । नमृने के 
तौर पर थोड़े दी उदाहरण पर्च्चाप्त होंगेः-- 


( २१ ) 


संस्क्षत इरानी अंग्रेज़ी 

पितृ पिहुर फ़ादर 

साठू सादर सद्र 

आठ विरादर ब्रद्र 

दुहित दुखर डाटर 

पद पा्‌ फ़्ट 

गो गाव काउ 

ख््ू ञ्यत्र त्राउ 

भू वू( दन ) बी 

ञस्‌ अरु-हस्‌ (तन [शुद्ध रूप नहीं मिलता 
इज़ (है) में विद्य- 
मान है ] 


यह तो बहुत थोड़े से शब्द हैं | ऐसे सेकड़ों शब्दों की सूची बन 
सकती है । शब्दों के अतिरिक्त ग्रीक, लेदिन, ज़ेन्द और रूंस्क्ृत का 
व्याकरण भी समान था | आजकल तो इनसे निकली हुईं भाषाओं का 
व्याकरण सदेत्र सरल हो गया है । 
परन्तु यदि उत्तर भारत से लेकर बीच के कुछ भागों को छोड़कर 
पश्चिसी यूरोप तक के निवासी ऐसी भाषाओं को बोलते हैं जो 
किसी ससय किसी एक ही भाषा से निकली थीं तो यह प्रश्न स्वभावतः 
उठता है कि ऐसा केसे हुआ ? इस प्रश्न का उत्तर भी स्वाभाविक 
रीति पर,एक ही हो सकता था और वही उत्तर दिया भी गया | यही 
समक में आया कि भाषा साम्य का कारण यह हैँ कि किसी समय 
में. इनके पृ८ज एक थे । कई विद्वानों ने इस सत को पुष्ट किया। प्रोफ़- 
सर सेक्सम्युलर के शब्दों में, एक ऐसा समय था/जव कि भारतीयों, 
।इरानियों, यूनानियों, रोर्नों, रूसियों, फेल्टों ( वेल्स और पश्चिमी 
फ्रांस के निवासी ) ओर जमेनों के पृ्वेज एक ही वाड़ों में ही नहीं, 
एक ही छत के नीचे रहते थे । उनको यह वात पृर्रूपेण प्रमाणित 


कप 


प्रतीव होती थी कि अंग्रेज्ञ सिपाहियों की धमनियों में वही रक्त 


( रे ) 

बहता है जो साँवले वेंगालियों के शरीर में बह रहा है । उनकी राय 
में कोई भी निष्पक्ष जूरी यह निर््थ दे देगा कि हिन्दू , युनानी और 
जम॑न एक ही वंश में उत्पन्न हुए हैं। मैक्सम्युलर बहुत बढ़े विद्वान 
थे। उनके पाछे जो लोग इस क्षेत्र में आये उनकी विद्वत्ता की भी प्रतिष्ठा 
थी । भाषा साम्य ऐसी प्रत्यक्ष बात थी कि उससे मेँदद नहीं मोड़ा 
जा सकता था | फलतः यह एक सर्वमान्य सिद्धान्त धन गया कि 
यह लोग जिनकी भाषाएँ संस्क्ृत-ईरानी-भीक-लेटिन की मात स्वरूपा 
पुरानी अज्ञात भाषा से निकली हैं किसी समय एक ही जगह रहते थे 
अर्थात्‌ इनके पूर्वज एक थे। जब यह लोग दूसरे देशों में फेले “तो 
काल के प्रभाव से, जलवायु के प्रभाव से तथा दूसरे लोगों के सम्पर्क में 
आने के कारण भाषाओं में अंतर पड़ गया और बढ़ता ही गया, यहाँ 
तक कि उसने साम्य को दवा दिया है। इसको दूसरे शब्दों में यों कहेंगे 
कि यह लोग एक ही उपजाति के हैं। पहिले पहिले यह विचारधारा 
जमनी-इंगलैए्ड से फेली।। वहाँ के लोग लंबे और गोरे होते हैं, आँखें 
बड़ी होती हैं, नाक सुन्दर होती है। पुरानी मूर्तियों के देखने से प्रतीत 
होता है कि पुराने यूनानी भी लंबे और सुन्दर होते थे। वेदिक काल 
के आय्यों का जो वर्णन मिलता है उससे विदित होता है कि वह भी 
लंबे, गोरे, सुडोल शरीर वाले थे | वस इन्हीं आधारों पर इस उप- 
जाति की शारीरिक बनावट का एक चित्र चना लिया गया। भारत, 
यूनान, रोम, वर्तमान यूरोप सभी सभ्य हैं, और अपने को दूसरों की 
अपेक्षा संयमी, सुशील, सदाचारी सममते हैं | इससे यह भी तय हो 
गया कि इस उपजाति ने ए्थ्वी पर सभ्यता और संस्कृति फेलायी और 
जो जल्ोग इसमें उत्पन्न होते हैँ वह दूसरों की अपेच्ा नेतिक, वांद्धि 
ओर आध्यात्मिक गुणों में अच्छे होते हें। विद्वानों का यह मत 
सामान्य जनता को भी बहुत भाया। यूरोप के लोग आज तो जगहि- 
जयी, जगदुगुरु हैं ही, उनको यह जानकर बड़ा सन्तोष हुआ कि 
उनका यह उत्कप आकत्मिक नहीं वरन्‌ नेंसगिक है. और उन्नति उनकी 
सों में बहती दे । भारत के पणिडतों को तो यह वात कुछ पसन्द नद्ीं 


हा 


( रेई ) 
आयी कि उनकी ओर यूरोप के स्लेच्छों की वंशपरम्परा एक ही है । 
उन्होंने इस ओर विशेष ध्यात भी नहीं दिया। परन्तु साधारण पठित 
हिन्दुओं को यह वात अच्छी लगी। राजनीतिक दृष्टि से अंगरेज़ों के 
दास होने के कारण उनको इसीसें सनन्‍्तोष हुआ कि वंशदृष्ठया हस 
अपने प्रभुओं से अभिन्न हैं। अंग्रेज सिपाही की ठोकरों से घायल 
सॉँवले बंगाली के लिये यही धन्यमान्यता का विषय था कि वह अपने 
एक निकट सम्बन्धी के हाथों पिटा था। इस प्रकार लोकाश्रय पाकर 
यह सत खूब फेला । 

दो बातें रह गयीं। एक तो इस उपजाति के लिये ठीक नाम देना, 
दूसरे यह निश्चय करना कि यह पहिले कहाँ रहती थी और वहाँ से 
कब उसके टुकड़े ऋलग अलग हुए। भाषा के नाम पर ही उपजाति का 
नामकरण किया गया । आदि भाषा को छुछ लोगों ने पहिले 
इण्डोन्यूरोपियत ( भारत-यूरोपीय ) कहा । यह नाम बहुत व्यापक 
था। दूसरा नास इसण्डो-जसंन (भारत-जसंन) सोचा गया, 
इसलिये कि यद्द सब खोज जर्मनी से हो आरम्भ हुई और जमेन 
विद्यन्‌ अपनी भाषा को प्रधानता देना चाहते थे। परन्तु इसी कारण 
से यह नाम दूसरों को नापसन्द्‌ छुआ । इसके पहिले इस भाषा के लिये 
संस्कृतिक नाम भी सोचा गया था पर यह भी बहुत ह्वी संकीए ५तीत 
हुआ। क्योंकि इससे दूसरी शाखाओं की अपेक्षा संस्कृद का महत्त्व 
बढ गया। अन्‍्द में आ्ाय्ये ( यूरोप में, आय्यन ) नाम प्रचलित हुआ । 
आरमस्स में यह नाम संस्कृत-जेन्द ओर इनसे निकली भाषाओं के लिये 
रखा गया था पर अब यह एुरानी सादर भाषा के लिये अयुक्त हो गया । 
इसी प्रकार उपजाति भी इण्डोन्यूरोपियन, इण्डो-जमेनिक, कॉकेशियन 
आदि नामों के धीरे घीरे छोड़ती हुई व आय्य कहलाती है । 

जाय्य उपजाति के आदिम निवास स्थान 


ष्य 


शास्राथ रहा। भारतोय पणि्डित दो यही सानते हैं कि ऋ 
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चनादि काल से भारतदप का उत्तरीय भाग, दिमालच और विन्ध्य 
ठथा पूरव पच्दिम के ससुद्रों के पीच का भूभाग कि जिसमें हद्यावर्त 
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और आरयावर्त आ जाते हैं, रहा है। यूरोपीय विद्वानों में से अधि- 
कांश ने मध्य एशिया को यह महत्त्व दिया । उनकी राय में यहीं से 
आय्थ उपजाति की डुकड़ियाँ दक्षिण, दक्षिण-पूर्व और पच्छिम की 
ओर फेलीं । कुछ लोगों ने यूरोप में ही उस स्थान को ढूंढ निकालने 
का अयत्न किया परन्तु सध्य एशिया-वाद के आगे यह लोग ठहर न 
सके | लोकसान्य तिलक ने यह दिखलाने का प्रयत्न किया कि आय्यों 
का मूल निवास आज से लगभग दस हज़ार वर्ष पहिले उत्तरीय 
ध्रुव प्रदेश में था। आज कल कुछ लोगों का मत है कि आर्य्य लोग 
इराक़-वैविलन से चारों ओर फैले । यद्दी इस पुस्तक का मूल विपय 
है, अतः आगे के अध्यायों में हम इस पर विस्तार से विचार करेंगे। 

भाषा की सहायता से आपय्य उपजाति के तस्कालीन जीवन के 
सम्बन्ध में भी कुछ अटकल लगाया जा सकता है। विद्वानों ने इस 
ओर काफ़ी विचार किया और वहुत सी रोचक बातें निकालीं। हम 
यहाँ दो तीन उदाहरण ही दे सकते हैं । इन समी भाषाओं में लड़की 
के लिये जो शब्द आया है वह संस्कृति के दुहिद ( दुढ्विता ) से मिलता 
है । दुहिद दुदन धातु से निकला है। इसका अथ है दूहने वाली। इससे 
यह अनुमान होता है कि उन दिनो गऊ दूहने का काम लड़की के सपुद 
था। गऊ के लिये सब में मिलते हुए शब्दों का पाया जाना यह बतलावा 
है कि वह लोग गाय पालते थे | दौस्‌ (द्यो:, यावा ) दिव धातु से 
निकलता है । इस धातु का अथे है चमकना । इसी घातु से देव निकला 
है। यौस्‌ ग्रीक में ज़्यूस रूप से पाया जाता है और इन सभी भाषाओं 
में द्व, चूस, दियस , देव आदि मिलते-जुलते शब्द पाये जाते हैं । 
यो: पितर ज्युपिटर हो गया। इससे यह सिद्ध ह्वोता हैँ कि आर्य लोग 
अपने उपास्यों को चमकते शरीरों वाला मानते थे। द्वार, दर, डोर 
बतलाते हैं कि उनके घरों में दरवाज़े होते थ । बैलों के कन्धों पर जो 
जुआ रक्खा जाता है उसे संस्क्षत में युग कहते ६ । वह शब्द युग, 
जुग, योक आदि रूपों में वरावर मिलता हैं और यह बतलाता है. कि उन 
दिनों भी जानवर जोते जाते थ। जानवर को पत्नु कदते हैँ । पञ्ञु बह 
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है जो पाश से बाधा गया हो, यह पशु शब्द पेकस, पेसस, फ़ोह, फेह 
शआदि रूपों में पाया जाता है ओर यह बतलाता है उन दिन पशु पाले 
जाते थे, सम्भवतः जंगली जानवर फंसा कर बाँधे जाते थे। लोगों की 
सम्पत्ति का अनुमान उनके पशुओं की संख्या से होता था | ऋषिमुनियों 
का ऐसा हो वर्णन मिलता है | लैटिन में भो यही पेसन-पेकस धन का 
पय्योय हो गया । जिसके पास जितने पशु, उसके पास उतना ही धन, 
यही भाव था| संस्कृत का नौ शब्द नाव रूप सें मिलता है ओर यह 
बतलाता है कि चह लोग पानी में नाव चलाते थे । नाव खेने के डाँडे को 
संस्कृत में अरित्र कहते हैं। यह शब्द भी अरु, ओर आदि रूपों में 
मिलकर इस मत को पुष्ठ करता है कि जहाँ वह लोग रहते थे वहाँ जल 
था ओर नाव चलती थी। कपड़ा बुनने को संस्कृत में वयू कहते हैं । 
यही शब्द वाफ़, वीव आदि रूपों में मिलता है ओर यह बतलाता है कि 
उस समय कपड़ा बुना जाता था । 
जैसे कुछ शब्दों के अध्तित्व से कुछ बातों का अनुमान किया जाता 
है वेसे ही दूसरे शब्रों के अमाव से भी कुछ अटकल लगाया जा 
सकता है । परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये कि अभाव के आधार पर 
जो तक खड़ा होता है वह अस्तित्वमूलक् तके के वरावर पुष्ट नहीं 
होता । यदि पेट के लिये इन सब भाषाओं में समान शब्द न मिलें तो 
इससे यह अनुमान तो नहीं किया जा सकता कि उन प्राचीन आय्याँ 
के शरीर में पेट होता ही न था। फिर भी यदि शेर या हाथी के लिये 
समान नाम नहीं मिलते या पत्थर के लिये एक शब्द नहीं मिलता तो 
ऐसा अनुमान करने का अवसर है कि सम्भवतः उस प्रदेश में यह्‌ पशु 
न होते थे और आय लोग पत्थर के घरों में न रहते थे। इसी प्रकार 
के और बहुत से अनमानों से बड़ी बड़ी पुस्तकें भरो पड़ी हैं । विषय 
पड़ा ही रोचक है और अभी इस दिशा में वहुत खोज का अवब- 
काश है। 
परन्तु इस सारी इमारत की नींव में जो कल्पना है वही विवाद का 
विषय है । भाषाओं के साम्य को देखकर यह मान लिया गया कि उन 
बा० ४ 
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भाषाओं के बोलने वालों में भी साम्य रहा होगा ओर फिर साम्य के 
परिचायक लिंग ढढ़े जाने लगे। पर यह वात केसे मान ली जाय कि 
जिन लोगों को भाषा एक है उनके पूवेज भी एक थे ? आज जो लोग 
हिन्दी बोलते हैं उनकी विषमता प्रत्यक्ष है। धीरे धीरे हिन्दो भारत की 
राष्ट्रभापा तो बन ही रही है, करोड़ों मनुष्यों की मात्माषा होवी जा 
रही है । उसमें कोल भील गोंड आदि जंगली और अध-जंगली लोगों 
की वोलियों के शब्द भले ही मिल जाये पर उन बोलियों को उसने दवा 
दिया है। अरबी के बहुत से शब्द तुर्की, ईरानी ओर भारतीय भाषाओं 
में मिल गये हैं पर इन भाषाओं के बोलने वाले अरब नहीं हैं। सबसे 
बड़ा उदाहरण तो अग्रेज़ी का है। आज इस भाषा को केवल अंग्रेज दी 
नहीं घरन पृथ्वी के अनेक प्रदेशों के निवासी बोलते हैं. जिनकी भाषा 
के सिवाय अंग्रज़ों से कोई भी समता नहीं है। भाषा के साथ साथ 
अंग्रेजों के खानपान, वेप-भूषा आदि की भी नक़ल की जाती है पर 
नक़ल करने वाले अंग्र ज़ों से सबंथा भिन्न हैं। यदि भापा मात्र की 
समता देखकर कोई इन सबको एक समान ले और फिर इनमें एकता के 
लक्षण दूंढ़ने लगे तो उसे कुछ वातें तो मिल ही जाय॑ंगी पर उसका 
विभाजन निराधार ओर झछृत्रिस होगा । भाषा ओर सभ्यता के बाहरी 
ध्याउम्बर के एक होने से वंश की एकता सिद्ध नहीं होती । 

इससे यह बात निकली कि जब तक दूसरे पुष्ठ प्रमाण न मिलें तब 
तक यह बात नहीं कही जा सकती कि उत्तरी भारत से लेकर पश्चिमी 
यूरोप तक प्रायः एक ही उपजाति के लोग बसे हैं। और सच तो यह हे 
कि कोई दूसरे पुष्ट प्रमाण मिलते भी नहीं। जो मिलते हैं वह इसके 
कुछ विरुद्ध ही जाते हैं | यह वात प्रायः निर्विवाद रूप से सिद्ध हो चुकी 
है कि पश्चिमी यूरोप में रहने वालों का एक बड़ा भाग किसी ऐसी उप* 
जाति का वंशज है. जो वहाँ उत्तर अफ्रीका से गयी थी। अतः अब 
ऐसा तो माना नहीं जाता कि कोई एक उपजाति थी जिसकी सन्तान 
इतनी फेल गयी है । जमंनी के शासक दुराग्रह वश अपने को भले द्वी 
आये कहें परन्ठु विद्वनों का बहुमत यहो है कि आस्य नाम उन्हीं 
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लोगों के लिये उपयुक्त है जो भारत के वैदिक काल के आर्य्यों तथा 
प्राचीन पारसियों ( इरानियों ) के पूषज थे। जो आय्य उपजाति थी 
उसकी दो ही निश्चित शाखाएं हुईं । एक वह जिसका सम्बन्ध भारत 
से हुआ, दूसरा वह जिसका सम्बन्ध ईरान से हुआ । पहिले की भाषा 
संह्कृत, दूसरे की जेन्द या पहलबो थी। पहिले का धम्मम्रंथ बेद, दूसरे 
का अवेत्ता है। क्रिसी समय यह दोनों एक थे इसके तो शतशत 
प्रमाण हैं | इनमें से कुछ का उल्लेख आगे के अध्यायों में होगा । 

परन्तु कोई बहुप्रसवा आयय्य उपजाति रही हो या न रही हो, एक 
ही उपजाति के वंशज हज़ारों कोस में फेले हों या न फेले हों, यह तो 
स्पष्ट है कि वह भाषा जिसे सुविधा की दृष्टि से मूल आय्णे भाषा 
कहना ठीक होगा, इतने विस्तृत प्रदेश में फेली | संस्कृत, ज़ेन्द, श्रीक 
ओर लैटिन इसकी साहित्यिक लड़कियाँ हैं और आज यह किंचित 
विकृत रुधों में मद्रास! छोड़कर प्रायः समस्त भारत, अकफ़रगानिस्तान, 
वड्चिस्तान, इरान तथा प्रायः समध्ष् यूरोप, अमेरिका ओर आस्टें- 
लिया में वोली जा,रहो है। अमेरिका और आस्ट्रेलिया में तो यह 
पिछले तीन चार सो वर्षों में पहुँची है. परन्तु यूरोप में तो यह कई 
हज़ार वर्ष पहिले पहुँच गयी थी । यह वात केसे हुईं, इसका कोई उत्तर 
होना चाहिये । 

एक भाषा दूसरे देश में या तो उपनित्रेश वसाने से जाती है या 
जीतकर राज्य स्थापित करने से। व्यापार के द्वारा भी भाषा का प्रचार 
हो सकता है । अब यदि यह सिद्ध है कि वहुत वड़ी संख्या में आख्य 
लोग जाकर सारे यूरोप में नहीं बसे तो उनकी भाषा केसे फैली 
इसका भी कोई प्रमाण नहीं है कि किसी समय चलवान ओर चिर- 
स्थायो आय्य साम्राज्य यूरोप में स्थापित हुए । बहुत से हिन्दू तो ऐसा 
सानते हैं कि युविष्टिर के राजसूच यज्ञ के पहिले अजजुनादि ने दिग्विजय 
फरके सारे भूमएडल को जीत लिया धा। अब इसका कोई प्रमाण तो 
हमारी जनशुतियों के सिच्ाय कहीं मिज्ञता नहीं। फिर यदि यह वात 
सच दो द्वो तो महाभारत को ५ हज़ार वर्ष हुए और यूरोप में आय्ये 
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भाषा स्यात्‌ इसके पहिले पहुँच चुकी होगी । कम से कम पाणडवों के 
द्ग्विजय का कोई स्थायी प्रभाव तो नहीं हो पड़ा। महाभारत के युद्ध 
में जो नरेश सम्मिलित हुए थे उन सत्रके राज्य भारत में ही थे । अतः 
यदि भारत के बाहर के देश जीते भी गये तो उनसे जो संबंध स्थापित 
हुआ वह तत्काल हृट गया | इतने से यहाँ की भाषा विजित देशों में 
नहीं फेल सकती थी । 

पर यह भी निश्चित है कि प्राचीन काल में भी मारत का सम्बन्ध 
दूर दूर के देशों से था। यहाँ के व्यापारी दूर दूर तक जाते थे। इरान 
फा तो सम्बन्ध और भी विस्टत था। ईरानी व्यापारी भूमा्ग से भी 
दूर दूर तक आ जा सकते थे और अपना माल दूर दूर तक पहुँचा 
सकते थे । कुछ तो आय्य भाषा इस प्रकार जा सकती थी और गयी 
भी होगी । 

सम्भावना इस बात की है कि आय्यों की कुड्ठ ठुकड़ियाँ अवश्य 
इधर उधर फेलीं। उनका आदिम स्थान चाहे जहाँ रहा हो वहाँ से 
समय समय पर कुछ लोग निकले और इधर उधर फैले | वह्‌ जिस देश 
में गये वहाँ उन्होंने अपनी वस्तियाँ बसायीं । कहीं तो उन्होंने अवसर 
पाकर आदिम निवासियों को अपना दास वना लिया, कहीं उनमें धीरे 
धीरे मिल गये । किसी जगह उनकी संख्या मूल निवासियों से अधिक 
रही होगी, वहुधा कम | वह अपने मूल निवास्त से प्रथक्‌ होने के पहिले 
ही सभ्यता की ओर बढ़ चुके थे | पशुओं को पालते थे, घर बनाते थे, 
कपड़े विनते थे और सीते थे, धातुओं से काम लेते थे । इसलिये वह 
अपने पास पड़ोस के वर्रों से अधिक सभ्य ही नहीं जीवन संग्राम के 
लिये अधिक सन्नद्व थे। जहाँ उनकी संख्या कम थी वहाँ भी उनकी 
संस्कृति की धाक बैठ गयी । इसलिये आय्य भापा स्ंत्र फैल गयी। 
परिस्थिति के अनुसार कहीं उसका रूप प्रायः शुद्ध रहा, कहाँ उसमें 
न्यूनाधिक पूव॑प्रचलित भाषाओं के शब्द मिले। 

आपय्य लोग अपनी भापा ही नहीं, अपनी संस्कृति भी ले गये । 
उनकी विचारशेली भी फेल गयो। उनकी देवसूची में विजितों के 
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स्थानीय देव देवी भी आ मिले और जितना ही आय्य लोग अपने मूल 
स्रोत से दूर पड़ते गये उतना ही अधिक स मिश्रण होना स्वाभाविक भी 
था परन्तु उनकी अपनी कथाओं, गाथाओं और देवमालाओं को ही 
प्रधानता सिली । यह वात हम भारत में ही देखते हैं । प्राचीन वेदिक 
धर्म के साथ कई प्रकार के भूत, भेरव, शीतला, विनायक, पिशाच, 
पशु, पक्ती, पेड़, नदी आदि की पूजा इस भांति सिल गयी है कि यदि 
उसको निकालने का प्रयास किया जाय तो लोगों को प्रतीत होगा कि 
सनातन धम्म का ही मूलोच्छेद क्रिया जा रहा है। परन्तु इन सब 
पूजाओं पर वेद्कि उपासना को ही प्रधानता है और सब पर बेदिक 
आय्य संस्क्ृति की छाप है। इसी तरह दूसरे देशों में भी आय्यों ने 
यथासम्भव अपनी चीज़ों की रक्षा की पर उनसें बहुत कुछ संमिश्रण 
होना अनिवाय्य था। 

यदि इस दृष्टिकोण को सामने रक्खा जाय तो जिसे हम आय्य 
उपजाति का इतिहास कहते हैं वह वस्तुतः आय्य संस्कृति का इतिहास 
है और जब हम इस बात का अन्वेषण करते हैं कि आय्य उपजाति 
का मूलनियास कहाँ था और वह चहाँ से कव निकली तो वस्तुतः हम 
यह जानना चाहते हैं कि आय्य संस्कृति का मूलनिवास कहाँ था और 
कब था । यह असम्भव नहीं है कि विशेष परिस्थितियों ने ऐसे लोगों 
को जो आज कल की अधरवैज्ञानिक प्रणाली के अनुसार भिन्न उप- 
जातियों के व्यक्ति होंगे एक जगह ला रक्खा और उन्होंने मिलकर उस 
संस्कृति को विकसित किया जिसे आय्म संस्कृति कहते हैं । पीछे से 
इसके आधार पर आय्य उपजाति की कल्पना की गयी। 


तीसरा अध्याय 


सध्य-एशियावाद 


जैसा कि में पहिले अध्याय में लिख चुका हूँ आय्यों फे आदिम 
निवास के विषय में कई मत हैं। कुछ लोगों का तो यह कहना है कि 
यह स्थान यूरोप में था। उनकी राय है कि यूरोप के उत्तर में यूराल 
पहाड़ से लेकर अतलान्तिक महासागर तक जो लंबा मैदान है उसी में 
आय उपजाति और उप्तकी भाषाओं का विक्रास हुआ । इसमें न बहुत 
गर्मी है न सर्दी है, न बीच में ऊंचे पहाड़ हैं, न मरुभूमि है, न अभेय 
जंगल हैं । यहीं से शाखाएं निकल निकल कर चारों ओर फेलीं | इस 
मत की पुष्टि में यह वात भी कही जाती है कि यह यूरोप के आस्यों 
की कई शाखाओं के बहुत निकट है ओर चंकि एशिया की अपेक्षा 
यूरोप में अधिक आय्य बसते हैं इसलिये सम्भावना यह है कि वह 
न्ोग यदीं से पूष की ओर गये होंगे। 

इस मत के प्रवर्तक क्यूनो थे । कुछ और लोगों ने भी इसका सम- 
थेन किया । यूरोप में आय्यों का जन्म मानना यूरोपवालों के भौगोलिक 
अमिमान की दृष्टि से भी लोगों को जँचने की वात थी पर यह बहुत 
चला नहीं। अधिकांश यूरोपियन विद्वानों ने यही साना कि आये 
लोगों का घर मध्य एशिया में थां। आज भी जब कि दूर तक फेली 
हुई आय्य उपजाति का अस्तित्व अमान्य हो गया है, पश्चिम में मध्य 
एशियावाद का ही वोलयाला है। भारत में भी सकोरी तौर पर इसे ही 
स्वीकार कर लिया गया है और पाठशालाशओं में इसी की शिक्षा दी 
जाती है। इसका प्रतिपादन मैक्ष्सम्युलर तथा भाषा विज्ञान के अन्य 
कई पणिठतों ने किया था| 

इस मत का सूल आधार यह है कि चूँकि आय्य उपजाति (या 
आय्य संत्छृति ) का सवतसे अधिक परिचय हमकों चेद और अभ॑त्ता 
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से मिलता है और चंंकि इन दोनों ग्रंथों से यह स्पष्ट है कि जिन लोगों 
के यह प्रंथ हैं उनका बहुत दिनों तक साथ रहा है ओर एक ही इति- 
हास रहा है अतः आदिस स्थान किसी ऐसी जगह रहा होगा जो वेद 
ओर अवेस्ता की भाषा बोलने वालों अथांत्‌ संस्कृत और जेन्द बोलने 
वालों के निकट पड़ता हो । यहीं से एक शाखा इरान गयी होगी, दूसरी 
भारत आयी होगी । तीसरी शाखा पश्चिम की ओर निकल पड़ी होगी 
ओर शुद्ध रूप में या सा में अनाय्यों से मिलती मिलाती यूरोप पहुँची 
होगी । 
अब उनको इस जगह की खोज हुई। प्राचीन आय्य गऊ पालते 
थे, पशु चराते थे, खेठी कम करते थे, ऐसा इन परिडतों को वेदादि से 
तथा समान शब्दों को मिलाने से प्रतीत हुआ था । इसलिये वह्‌ आदिम 
स्थान लंत्रा मैदान होना चाहिये था। ऐसा विदित होता है कि उन दिलों 
वर्ष की गणना हिमों से होती थी। हिम नाम जाड़े का है। यह शब्द्‌ 
प्रीक आदि में भी मिलता है। यदि सौ वर्ष कहना हुआ तो सौ हिम 
कहा जाता था । पीछे से शरदूऋतु के द्वारा गणना होने लगी। सौ वर्ष 
को शरद्‌ः शतम्‌ कहने लगे । संध्या करते समय लोग नित्य ही शरद्‌ः 
शतम्‌ के लिये स्वस्थ और सुखी होने की प्रार्थना करते हैं । ऋग्वेद में, 
जो वेद का प्राचीनतम भाग है, हिम का ही प्रयोग प्रायः आता है । 
उदाहरण के लिये यह मंत्र देखिये :-- 
तद्दी या द्रविश्‌॒ सच्य उतयो येना स्वण ततनाम नरिसि | 
इृदं सुमे मरुतों हर्यता वो यस्य तरम तरसा शत हिसाः |! 
( ऋक्‌ ५--५४, १५ ) 
इस मंत्र में 'शत्ं हिसा: तरेस' कहा गया है। इसका माप्य है 'शत 
संवत्सरम्‌ जीवेम -सो वरस जिय । इसका अर्थ यह है कि उन दिनों 
एक जाड़े से दूसरे जाड़े तक के काल को साधारण वोलचाल में एक 
दर दहते थे । इससे यह प्रतीत होता है कि वहाँ सर्दी बहुत पड़ती थी । 
पीछे से जब वह्‌ कम ठख्डे प्रदेश में आये तो हिम की जगह शरत्‌ से 
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साल गिनने लगे । आज्ञ कल कभी कभी वरसात से साल गरिनने का 
दस्तूर है। 

चूँकि नावों का ज़िक्र है इस लिये वहां ऐसा पानी भी रहा होगा 
जिसमें नाव चल सके। धोड़ों का बार बार जिक्र आता है। लोग घोड़ों 
पर सवारी भी करते थे और रथ में भी जोतते थे। ऋः्वेद १-१६२, १२ 
में पक वाजितमू, पके घोड़े, के खाये जाने का भी संकेत है। यज्ञ में 
अश्व भार कर देवों को अर्पित किया जाता था और फिर खाया जाता 
था| पेड़ों में अश्वत्थ ( पीपल ) का ज़िक्र है परन्तु बट का नहीं ' आम 
का भी नाम नहीं आता | ओषधियों में यव ( जब ) का ज़िक्र है और 
सोम की प्रशरित में तो सेकड़ों मंत्र और गाथाएं भरी पड़ी हैं । 

इन वातों को सामने रखकर यूटोपियन विद्वानों की समझ में यह 
आया कि सध्य एशिया सें ही यह सब वातें मिलती हैं। हिन्दूकुश 
पहाड़ के उस पार कास्पियन समुद्र के नीचे पामीर पर्वत की उपत्यका 
है । वहां सर्दी भी पड़ती है, यह सब पशु भी मिलते हैं और पाले 
जा सकते हैं। ऐतिहासिक काल्न में यहाँ से निकल कर शक्र आदि 
कई उपजातियों ने दूसरे देशों पर आक्रमण किया भी है । यह प्रान्त 
भारत और इंरान दोनों ओर जाने के लिये सुविधा देता है और यहां 
से योरोप भी जाया जा सकता है। अतः यही प्रदेश आय्योँ का मूल 
स्थान मान लिया गया । 

इस कल्पना में एक बात से सहायता मिली |' पारसियों के धर्मग्रंथों 
से कुछ लोग ऐसा संकेत निकालते हैं. कि अहुरमज्द ( असुर मह॒त्‌ >मद्दा 
असुर- ईश्वर ) ने पहिली मानवस्रष्टि वाल्हीक गदेश में की । यह्द 
चैक्ट्रिया प्रान्त वक्षु नदी के तट का प्रदेश है और फ़रात नदी तक चला 
जाता है। इस भ्रक्तार यह मध्य एशिया में ह्वी है । परन्तु इसके 
विपरीत यह बात पड़ती है कि वेदों में इस अरदेश का कहीं उल्लेख नहीं 
है। वेदों में तो सप्तसिन्धव देश की ही महिमा गायी है | यह देश 
सिन्धु नददी से लेकर सरस्रती तक था| इन दोनों नदियां केबाच में 
कश्मीर और पजाव आ गये। कुभा नदी का भी जिक्र आता हे । इसका 
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नाम आज कल काबुल है | इससे यह प्रतीत होता है कि अफ़ग़ानिस्तान 
का वह भाग जिसमें से काबुल नदी बहती है आय्यों के देश में था। इसकी 
पुष्टि इस बात से सी होती है कि गान्धार का भी उल्लेख है। ऋग्वेद के 
प्रथम मण्डल के १२६ बे सृक्त का सातवां मंत्र, 'रोसशा गन्धारीणामिवा- 
विकाः गन्धार की भेड़ों की साँति रोयें वाला उपस्ा देकर यह वतलाता 
है कि आय्य लोग गन्धार की बड़ी बालों चाली--लछंबे रूम वाली-सेड़ों 
का उपयोग करते थे । वेदों सें कहीं सी इस बात का संकेत नहीं मिलता 
कि आय्य लोग सप्त सिन्धव में कहीं बाहर से आकर बसे थे। सप्त- 
सिंधव के मुख्य साथ को ही उस समय ब्रह्मार्पिदेश नाम दिया गया जब 
आपय्ये लोग और पूव और दक्षिण की ओर अथात्‌ गंगा-यमुना के 
अन्तवद में बढ़े | परन्तु बेदों में, विशेषतः ऋगेद में, तो यही सप्तसिन्धव 
उनका घर प्रतीत होता है, वह इसके बाहर न तो कहीं बसे जान पड़ते हैं, 
न कहीं वाहर से आये प्रतीत होते हैं। ऐसी दशा में अवेस्ता की केवल 
एक गाथा के संद्ग्धि अर्थ के आधार पर निर्णय नहीं हो सकता। 
अवश्य ही उस गाथा का कुछ अथ होना चाहिये-हम इस प्रश्न पर 
आगे विचार करेंगे-परन्तु वेदों में वाहर से आने का उल्लेख न होना 
उपेक्षणीय नहीं हो सकता । 
एक और विचारणीय वात है । यदि यह मान लिया जाय कि सब 
आय्य सध्य एशिया में रहते थे तो वह उसे छोड़ कर इतस्ततः क्‍यों 
चले गये १ इसका कोई कारण नहीं वतलाया जाता । कहा यद जाता है 
कि इनके मन से ऐसी ही प्रवृत्ति उठी | यह कोई उत्तर नहीं है। 
यदि संख्या चढ़ जाने ओर खाद्य वस्तु कम हो जाने से उनकी टोलियां 
धाहर निकलती तो कुछ तो घर पर रह ही जाते। यह आश्चय्य की 
दात है कि दह प्रदेश जो आय्यों का आदिम निवास वतलाया जाता है. 
स्वतः पूर्णतया आय्येशन्य हो गया । 
देखना चह है कि कोई और भी ऐसा भूभाग है या नहीं जहां वह 
सब्र दाद सिलदी हों मिन्का बेद और अवेस्ता में समान रूप से वर्खन है 


कल पु 


चौथा अपध्याय॑ 
सप्तसिन्ध॒व देश 


इस प्रश्न पर और विचार करने के पहिले उचित प्रतीत होता है 
कि उस देश का जिसको वैदिक आर्य अपना घर समभते थे कुछ 
वर्णन कर दिया जाथ | वर्णन भी उन्हीं के, अथात्‌ वेद के, शब्दों में 
होना चाहिये । जब भारतीय आर्य लोग अपने ग्रंथों में कहीं और से 
आने की ओर संकेत नहीं करते--ओर यह स्मरण रखना चाहिये कि 
वेद पृथ्वी की सब से पुरानी पुस्तक है--तों किर जो कोई भी मत 
स्थापित किया जाय उसको यह देखना पड़ेगा कि वह वबेदों के साथ भी 
सामखस्य कायम कर सकता है या नहीं । 
सप्तसिन्धव आसय्यों को बहुत ही प्यारा था। यहां ही उनकी संस्कृति 
का विकास हुआ। ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के ३२ वें सूक्त में कहा 
गया है, 
इन्द्रस्यानुवीयाणि ग्रवोच यानि चकार प्रथमानि वच्नी 
अर्थात्‌ में उन पराक्रमशील कार्यों का वर्णन करूँगा जिनको इन्द्र ने सब 
से पहिले किया । इसके पीछे के २४ मंत्रों में यह वर्णन है। संक्षेप में 
यह बताया गया है कि इन्द्र ने अहि को मारा। अहि कहते तो हैं सर्प 
को । इस अहि का नास भी दिया है । यह वही चृत्र दे जिसकी पुराणों 
में वृत्नासुर के नाम से लम्बी कथा आयी है। विलक्षण वात यह दे कि 
यहां उसके लिये देव” शब्द का प्रयोग हुआ है | इससे यह अ्तीच हुआ 
कि वह इन्द्रादि का सजातीय था और प्रकाशमान शरीर बाला था। 
उसका एक विशेषण आया है प्रथमजामद्दीनामू--जों अद्दियों में सब से 
पहिले पेदा हुआ । इन्द्र ने इस अहि को अपने वज् से मारा । 
असाय्क मघत्रा दत वनञ्ञमहत्रेन॑ ग्रथमजामही नाग 
( ऋक १--३२, 5 ) । 


( रे५ ) 


वृत्र के सरने पर क्या हुआ: 

दास पत्वीरहियोषणा अतिट्नचिरुद्धा आप: परिनेव ग्राव: | 

अपाय्‌ विलमपिहित॑ यदासीदवृत्रं जघन्याँ अपतदवार ॥ 

अश्व्योवारों अमवस्तदिन्द्र सकेयन्ला ग्रत्यहन्देव एकः | 

अजयोगा अजयः शूर सोमयवासुजः सर्तवे सप्त सिन्धून्‌ ॥ 

( ऋक्‌ ९--३२३-- ११,१९२ ), 

अर्थात्‌, उसके द्वारा रक्षित जो उसकी पत्नियां, जलधारे, थीं उनका द्वार 
जिसको उसने वन्द कर रक्‍्खा था खुल गया और वह मुक्त हो गयीं। इन्द्र ने 
गीओं को जीता, सोम को जीता और सम्तसिन्धुओं के प्रवाह को मुक्त कर 
दिया | 

इस गाथा सें, निरुक्त के अनुसार, जल से भरे हुए बादलों का 
गरजना, उन पर बिजली का कड़कना, उनसे जल धारा का फूट पड़ना 
आर फिर उस जल का सप्तसिन्धुओं (सातों नदियों ) में प्रवाह रूप से 
गिरना-यही दृग्विपय वर्णित है। अहि शब्द वादल के लिये प्रयुक्त 
हुआ है। यहां पर दो बातें विचारणीय हैं | बादल से निकली हुई जल- 
धारा से नदियों का सत्र ही पोषण होता है परन्तु मंत्र ने सप्तसिन्धु 
( सात नदियों ) का ही नाम लिया है । उसकी दृष्टि में इनका ही महत्त्व 
है| दूसरी वात यह है कि सृक्त के प्रथम मंत्र के अनुसार यह इन्द्र का 
प्रथम पराक्रम है। इसका अर्थ यह हुआ कि जहां तक आर्य्यों की स्मृति 
काम्त करती थी, जहां तक उनकी जनश्नतियां थीं, बहां तक यह इन्द्र के 
दीय्य का पहिला निदर्शन था। आर्य्यों की स्मृति बहुत पुरानी थी इसमें 
कोई सन्देह नहीं । ऋग्वेद की सापा की ग्रौद़ता यह दतलाती है कि वह 
गंवारों वी चोली न थी वरन्‌ कई हजार वर्षों के परिप्कार के बाद 
अपने तत्कालीन रुप को पहुँची धी । फिर जब बैदिक ऋषि अपने से 
भी पहिले छाल की ओर संकेत करत हैं सन्देह ही वह हमको 
बहुत पीछे की ओर ले जा रह हैँ । ऋएदे थम मंडल के प्रथम 
सूक्त पा दृसतरा सत्र कहता हू : 


( ३६ ) 


अग्नि की उपासना नूतन ऋषि भी करते हैं और पूर्व ऋषि भी 
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करते थे | ऐसे ही ओर भी कई मंत्रों में अपने से पहिले के ऋषियों का 
ज़िक्र है। अतः यह संकेत वहुत काफी पुराने काल की ओर होगा, दो 
चार सौ वर्ष तो नूतन के ही अन्तर्गत हों सकता है। तो उन पू्च 
ऋषियों को भी इन्द्र का कोई इस वृत्रवध से पुराना विक्रम ज्ञात न था । 


वेदमंत्रों का समय क्‍या है इस विपय में भी बहुत मतभेद रहा है | 
यूरोपियन विद्वान वो आज से प्रायः ३५००--४००० वर्ष से पीछे जाने 
को तैयार नहीं थे। अब भी उनमें से कई इसी के लगभग या कुछ थोड़ा 
सा और पीछे जाते हैं। वहुत पहिले तो एक कठिनाई यह थी कि 
वाइविल के अनुसार स्ष्टि को कोई ८५०० बे हुए | फिर तो मनुष्य के 
विशास का सारा इतिहास इसी काल के भीतर घढाता था । अब यह 
आपत्‌ तो टल गयी। भूगर्भवेत्ता करोड़ों वर्ष की बात करते हैं पर 
यूरोप वालों ने अपने लिये कुछ दीवारें खड़ी कर लो हैं, उनके बाहर 
निकलने में उनको कठिनाई होती है। एक दीवार मिश्र की सभ्यता है 
जिसके अवशेप हमको विशालकाय इमारतों के रूप में मिलते हैं । इसका 
इतिहास अब से लगभग ६००० ब५ के भीतर का है। कोई दूसरा देश 
अपने इत्तिहास को इससे भी पीधे ले जा सकता है यह मानने में जो 
आयास पड़ता है उसको कुछ यूरोपियन विद्वान नहीं सह पाते। लोक- 
स|नन्‍्य तिलक ने यह दिखलाया है कि वेदों के कुछ मंत्रों मं ऐसे संकेत 
हैं जिनसे वह लगभग १०,००० वर्ष पुराने प्रतीत होते हैं 

यहाँ पर हम उनके तक का दिग्दर्शन सात्र करा सकते हैं। भगब्दू- 
गीता क द्शम अध्याय में जहाँ श्रीकृष्ण ने अजन से अपनी विभूतियाँ 
वतलायी हैं यह स्छोकार्थ आता है :-- 


मासानाम मार्यशीपोडहम, अऋतृणां कृथुमाकरः | 
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में महीनों हैँ और ऋतयओं म॑ वसन्त | 
वस्तन्त को तो ऋतुराज कहते हूँ । उसका विभूतियों म॑ं गिना जाना 
ने [3 


तो स्वाभाविक है. परन्तु मार्गशीर्ष छो कोई विशेषता समर में नहीं 


हो. 
) 


( ३७ ) 


आती | किसी टीकाकार ने इस ओर ध्यान नहीं दिया। लोकसान्य 
तिलक तथा कुछ ओर विद्वानों का खियाल इस ओर गया और बहुत 
खोज के वाद वह इस परिणाम पर पहुँचे कि ऋग्वेद के कुछ मंत्रों की 
रचता' ऐसे समय में हुई थी जब चसन्‍्त सम्पात सृगशिरा नक्नत्र सें 
होता था | यह आज से लगभग ६,५०० बे की बात है । इस सम्बन्ध 
में ऋगेद के दृतीय मण्डल के ३२९ वे सूक्त के २ रे मंत्र का यह कथन 
भी ध्यान देने योग्य है :-- 
द्विश्चिदा पृर््या जायमाना विजाशविविदथे शस्ययाना | 
द्रा कजाणयजुना वसाना सेयमस्मे सनजा पिश्याथी: ॥ 

अथात्‌ वेद के मंत्रों को वहुत प्राचीन काल में पूवंज लोग गाया 
करते थे और वह तभी से चले आ रहे हैं । इससे यह्‌ वात निकली कि 
यदि कुछ मंत्र ६,५०० वर्ष पुराने हैं तो कुछ इससे वहुत पुराने हैं । 
ऋग्वेद के दशम संडल के ८६ दें सूक्त को ब्रषाकपि सूक्त कहते हैं । 
कुछ लोग उसको १८,००० बर्ष पुराना मानते हैं। इसी प्रकार ऋग्वेद, 
दशम मण्डल के ८५ वें सूक्त का १३ वाँ मंत्र १७,००० वर्ष का पुराना 
माना जाता है । इन संत्रों का पुरानापन इनमें दिये हुए ज्यौतिष संकेतों 
से निश्चित किया जाता है । जेसे ऋक्‌ १०-८५,१३ इस प्रकार है :-- 

सूर्यावा पहतु: प्रायात्तवितायमवाह्जत्‌ । 
थपास हन्यन्ते यावोडुन्यो: पर्यह्मतें ॥ 

पिछली पंक्ति का >थ है सघा नक्षत्र में सृथ्य की दी हुई गौएँ 
सोमगृह ले जाने के लिये फाल्गुनियों में ( पूषा तथा उत्तरा फास्गुनि 
में ) दण्डों से प्रवाड़ित होती हैं । बस यही ज्यौोतिप आधार इस मंत्र के 
रुचनाकाल दा पता देता है । 
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हिन्दू लोग देद्‌ की अपोस्पेय मानते हैं अर्पात उनका कर्ता कोई मनुष्य 
नहीं है। दट दर छत आओर अनादि हैं। फिर भी यह तो वेदमंत्रों के देखने से 
ए स््ट हें कि सब मंत्र एक टी समय के नहीं हूं। ऐसी दष्या में रचना काल से 
तात्पयय उस काल से होगा जब वट मंत्र पहिले पटिले किसी ऋषि के द्वारा आवि- 


ानक स्दा ला 


_१५ हथ्ो। 


३८ ) 


इन वातों से यह निष्कष निकलता है. कि वेदों के रचयिताओं की 
जनश्रुति तथा स्वति काफ़ी लंबी थी फिर भी उनका यह कहना था कि 
वृत्र को मार कर सप्त सिन्धुओं में जल को प्रवाहित कराना इन्द्र का 
प्रथम पराक्रम था । इससे यह स्पष्ट है कि इनको किसी भी दूसरे देश 
को स्वृति नहीं थी। 

सप्तसिन्धव देश की सातों नदियों के नाम थे सिन्धु, विपाशा 
( व्यास ), श॒तुद्रि या शतद्गु ( सतलज ), वितस्ता ( केलम ), असिक्ती 
( चनाव ), परुष्णी ( रावो ) और सरस्वती। इन्हीं सात नदियों के 
कारण इस प्रदेश का नाम सप्तसिन्धव पड़ा था। इसके अतिरिक्त और 
भी नदियों थीं। सरस्वती के पास ही दृपद्ती थी । सिन्धु में तृष्टामा, 
सुसतु, रसा, श्वेती, कुभा. गोमती, मेहल्ु और क्रुम॒ गिरती थीं । सिन्धु 
का नाम सुपोमा ओर विपाशका आर्जिकीया भी था। ऋक्‌ १०-७५,५ 
में गंगा यमुना का नाम भी आया है पर यह नामोद्देश मात्र है। इससे 
इतना ही प्रमाणित होता है कि मंत्रकार को इनका पता था। यों यह 
सप्तसिन्धव के बाहर थीं । 

आज कल हिन्दुओं में गद्डला और यमुना का महत्त्व है। गंगा का 
माहात्य्य अन्य सभी नदियों से वढ़ा चढ़ा है । गंगा इस लोक में 
अभ्युदय और सत्यु के उपरान्त मोक्ष देती हें। गंगा, गंगा ऐसा 
कहने से ही सदूगति प्राप्त होती है।गंगातट से सौ योजन, चार सो 
कोस, पर पड़ा हुआ व्यक्ति भी गंगा को पुकारने से विप्णुलोक को 
जाता है | बैदिक काल में यह्‌ बात न थी। उन दिनों सिन्धु और 
सरस्वती का ही यशोगान होता था। उन्हीं के तट पर आर्थ्यों की 
वस्तियां थीं और ऋषियों के तपोवबन थे। सिन्धु और सरस्वती ही 
ऐहिक तथा आमुण्मिक उन्नति की सोपान थीं। ऋग्वेद के दशम मण्डल 
का ७५ वां सृक्त सिन्धु की महिमा गाता है। इसके पहिले ह्वी मंत्र में 
कहा है हट 

पल गायतिसिन्दरो जसा 


सिन्‍्धु नदियों में उतसे ओजस्वती है। दूसरे मंत्र में कदते हैं :-- 


( ३९ ) 
प्रतेरदद्व॑छुणों यातवे पथ:सिन्‍्धो (--- 


हे ठिन्धु आरम्भ में वरुण ने तुम्हारे गसन के लिये मार्ग खोदकर 
बनाया | सातवें मंत्र में कहते हैं :-- 


ऋजीत्येनी रुशती महिला परिज्रयांसि भरते रजांसि । 
अदच्धा तिन्धुरपसासपस्तमाश्वा न चित्रा वषुपीतर दर्शता ॥ 
सिन्धु सीधे बहने वाली श्वेत वर्ण दीप्यमाना वेगवती अहिंसिता नदियों 
में अपस्तमा ( श्रेष्ठ नदी ) है। वह घोड़ी की भांति चित्रा ( प्रशंसनीया ) और 
सुन्दर स्त्री की भांति दर्शनीया है । 
सरस्वती की प्रशंसा सें तो क़्लम ही तोड़ दिया है। जो वेद मंत्र 
इस सम्बन्ध में मिलते हैं वह काव्य के उत्कृष्ट उदाहरण हैं । उदाहरण 
के लिये इन 'अवतरणों को देखिये :-- 
चोदथिली सूजूतानां चेतन्तीसुमतीनाम्‌ | यज्ञ दध सरस्वती 
( ऋक्‌ १-३,११ ) 
सरस्वती ने जो झल्तों ( सत्य बातों ) की प्रेरिका है और सुमतिमान 
मुनुष्यों की शिक्षिका है, हमारे यश्ष को धारण कर लिया है ( स्वीकार कर 
लिया है ) 
इयम्‌ शुप्मेसि्विसखा इवारुजत्सानु यिरीणां तविषेमिरु/मिमिः | 
पारावतप्ीयवर्स सुवृक्तिभिः त्रखती गा विवासेम धीतिसि 


हि ० 


( ऋक्‌ ६-६१,२ ) 


ः शाल लहरों से प्रदार जे )ह डाला कम जैसे जहों | ःु 
बशाल लटहरा से इस प्रकार ताड़ फोदु डाला हू जठे जहां दा खादने वाले 


डालते हैं। आदा हम लोग इस किनमारों 


एक 
स्ञाओ स्लो सना क्षा ब्र्दः ग्तय जिस ऋ 
कं आर ऋपषना रक्षा क लय सतातयां और 


( ४२ ) 

को यों सन्‍्तोष दे लेते हैं कि सरस्वती की गुप्त धारा प्रयाग में त्रिबेणी 
संगम में विद्यमान है। उत्तर का समुद्र भी अब सूख गया। उसकी 
यादगार कारिपयन सागर; अरल सागर तथा उस प्रदेश की दूसरी 
बड़ी घड़ी भीलों की वदोलत वनी हुई है। जहाँ पश्चिम का समुद्र सुले- 
मान पहाड़ तक जाता था वहाँ आज सिन्ध प्रान्त का एक भाग बस 
गया है । इस संबंध में प्रथम परिशिष्ट अवश्य देखना चाहिये । 

भूगर्म शास्र के अनुसार यह परिवतेन पिछले २५ से ५० हज़ार 
वर्ष के भीतर हुए हैं। देखना यह चाहिये कि वेदों में इन वातों की 
ओर कहीं संकेत है या नहीं। यूरोपियन विद्वानों ने इन संकेतों को 
ढँढना अनावश्यक समभा। किसी ने प्रमाण उनके सामने रखने का 
प्रयत्त किया भी तो उन्होंने अपना अस्वारस्थ दिखलाया। इसका 
कारण यह था कि एक तो वह वेदमंत्रों को इतना पुराना मानने को 
ही तैयार नहीं होते थे, दूसरे यह वातें उनके सध्य एशिया वाले मत 
के विरुद्ध जाती थीं । 

वह तो यहाँ तक सानने को तैयार नहीं थे कि वैदिक आश्यों को समुद्र 
का प्रत्यक्ष ज्ञान था। उनका यह कहना था कि या तो वेदों में समुद्र का 
कहीं उल्लेख नहीं है, या यदि है तो वह सुनी सुनायी वातों के आधार 
पर । खर्य आय्यों के देश में समुद्र नहीं था। उनकों ऐसा कहने का 
अवसर यों मिल जाता है कि सिन्धु शब्द समुद्रवाची होने के साथ ही 
सिन्धु नदी का नाम है और सामान्य नदी के भी अर्थ में आता है । 
इसलिये प्रसद्ग के अनुसार टीका करनी होगी । ऋग्वेद के १ ले मंडल 
के ४६ वें सूक्त का दूसरा मंत्र अश्विनों को सिन्धुमातरा कहता है। 
यहाँ सिन्धु का अर्थ समुद्र ही हो सकता है, क्योंकि सूथ्योदिय के पढिले 
दोनों अश्विन पूर्व समुद्र से उसी प्रकार निकलते हैं. जैसे बच्चा माता के 
गर्भ से निकलता है। यहाँ समुद्रमातरा का अर्थ है “समुद्र है माता 
जिनकी !। परन्तु ३ रे मंडल के ३६ वें सूक्त के ७ वें मंत्र में स्पष्ट दी 
इस शब्द का प्रयोग नदी के अथ में हुआ है। ' समुद्रेय सिन्‍्धवों याद- 
माना इन्द्राय सोम॑ झुपुर्ते भरन्तः  ज॑ंसे समुद्र से संगति की याचना 


( ४३ ) 


फरने वाली सिन्धुएं उसको जल से भरतो हैं, वेसे ही अध्वयु आदि 
यज्ञ करने वाले इन्द्र को सोस से तुष्ट करते हैं । ऋक्‌, मं० ५, सूक्त ८५ 
का ६वां संत्र कहता है :-- 
हयामूत॒ कवितसस्थ सायां महीं देवस्थ न किरादथर्प । 
एक यदुदना न परसन्त्येनीरा तिन्रन्तीरनय: समुद्धस्‌ ॥ 

यह महाप्रज्ञ देव वरुण की महती माया है कि इतनी वेगवत्ती नदियां 
मिलकर भी समुद्र को जल से नहीं भर सकतीं | 

ऋक्‌ ७--८८,३ में वशिष्ट कहते हैं. :-- 

आवहुहाद वरुण॒श्र चाव॑ अवत्समुद्रवरियाव सब्यम्‌ | 
अधियदपांस्तुमिश्चराव प्रेंख ईखयावहे शुनेकम ॥ 

जब वरुण के प्रसन्न होने पर मैं उनके साथ नाव में समुद्र के मध्य में 
गया तो वहाँ श्रौर भी नाव चल रही थीं उनके साथ हम चले ओर समुद्र की 
लटरों में कूले का सा सुख मिल रह्य था | 

प्रथम मण्डल के ११६ वें सूक्त के ४ थे और ५ वें मंत्र में यह कथा 
हैँ कि भुज्यु अपने साथियों के साथ समुद्र भें तीन दिन रात तक इधर 
उधर भटकता रहा। उसको अशिवसों ने वहाँ से बचाया । वहाँ पर 
समुद्र के विशेषणों में आलंवन रहित, भूमदेश रहित, सहारे के लिये 
पकड़ने योग्य शाखा आदि से रहित ऐसे शब्द आये हैं। अश्विनों की 
नोका को शतपद कहा है| सौपद का अर्थ सम्भवतः सौ डांडों से खेयी 
जाने वाली होगा | कम से कम यह बड़ी नाव, जहाज़ का सूचक है । 

इन अवत्तरणों से यह तो स्पष्ट हो जाता है कि इन आशस्यों को 
समुद्र का परिचय था और ऐसा मानने के लिये कोई कारण नहीं है कि 
यह बात सुनी सुनायी ऋछह्मनियों के आधार पर कही गयी हैं । अब चह 
देपना हू कि जिन सझुद्रों का उनको पता था वह उनके देश के क्रिस 


हज कल शस शठ ० न 
जझार थ। दुरास मण्डल के १६६ दे सृदछ का ५ वां संत्र कहता है :--- 


पु 
न्द्रोौशरज्त तय +च ++ए+र 


्श 
+४ड 
(कै 
रे 
है 
नल 


( ४४ ) 
वायुभोक्ता, द्योतमान सूर्य जसे रूपवाले, वायु के सखा मुनि ( करिक्रत 
नाम के ऋषि ) दोनों समुद्रों के पास जाते हैं | कौन दोनों समुद्र, वह जो पूर्व 
में है ओर दूसरा जो पश्चिम में है। 


यह स्पष्ट है कि पश्चिम का समुद्र वही होगा जिसमें सिन्धु गिरती 
थी और पूर्व का समुद्र वह जिसमें उन दिनों गंगा यमुना गिरती थीं। 
यह शब्द वंगाल की खाड़ी के लिये नहीं आ सकता । ऋग्वेद में गंगा 
की पूर्व की न तो किसी नदी का नाम है न किसी स्थान का | पूर्वी समुद्र 
तो उन दिनों वहाँ था जहाँ आज युक्तप्रान्त वसा है। कहीं कहीं पर 
चारों ओर के समुद्रों का भी उल्लेख है | उदाहरण के लिये :-- : 


रायः समुद्रों शचतुरोस्मश्यं सोगविश्वत। । थापवस्र सहस्त्रिण: 
(ऋक्‌ ९--३४,६ ) 


हे सोम धनपूर्ण चारों रामुद्र तथा सहस्रों ( अर्थात्‌ अपरिमित ) कामनायें 
हमको पूर्णतया दो | 


जहाँ जहाँ सरस्वती के समुद्र में गिरने का जिक्र आया दे. वहाँ वहाँ 
दृक्षिणस्थ समुद्र की ओर तो साफ़ ही संकेत है। पर्वत का कितना 
अच्छा वर्णन है :-- 


आप का 


श्रत्ा एव व पितरों युग्रे झुगे क्षेग्कामास: सदतो व जुशते । 


अजुयासों हरियाचों हरिद्रत झा त्रां रेण परथ्िवीमजुश्त: ॥ 


बज बच 


( ऋक्‌ १०--९४, १२ ) 


युग युग यह पहाड़ श्रुव अचल खड़े हैँ | ऐसा प्रतीत द्वोता दे कि इनकी 
सर्मी इच्छाएं परिपूर्ण हो गयी हैं और इन्हें कहीं आने जाने की आवश्यकता 
नहीं है । इन्होंने चोम का भोग किया है, जराह्यन हैं। हरियाली से भरे हुए 
हूँ और प्रथिवी को मथुर रव से (चिद्धियों के कलगान या पेड़ों में से बहने 
वाली हवा की आवाज़ से ) परिपृर्ण करते है । 


| 


उस समय भौंग्सिक उपद्रव भी हुये थे, उनकी ओर इस प्रकार 


>> 
सकत 


/2॥/ 


जी प्र न दिरि ७ हि : टमीकी ०, २ पर ठह 
ये गर्थिी व्यवमानायहंहद्च: पर्रतायकुपितां अराणात | 
बट 
हींग. 22, ता गे ु यो मल 
यो गन्‍्तरिज्ष वियभ वरीयो यो घायस्तम्रात्स जनात इच्धः ॥ 


( ऋषचत २-- १२,२ ) 
है लोगो, इन्द्र दह है जिसने व्यथित ( हिलती डोलती ) एथिवी के 
दृढ़ किया, जिसने कुपित ( इतस्ततः चंचल) पर्वतों को शान्त किया, जिसने 
विस्तृत अन्तरिक्ष को फैलाया, जिसने आकाश को स्थिर किया | 
उसी प्रचार २ रे मंडल के १७ सूक्त का ५वां मंत्र कहता है:ः-- 
त ग्राचीचान्पर्वतान्‌ हंहदोजसा धघराचीनमत्कशोदपामपः | 
अधारयत् थिर्वी विश्ववाय समस्तभ्चान्मायया द्यामवरूस; ॥ 
उससे प्राचीन इधर उधर चलनेवाले पव॑तों को अपने बल से दृढ किया, 
बादलों के जलकों नीचे गिराया, विश्वधारिणी पृथ्वी को स्थिर क्रिया और 
गुलोक, आकाश, का स्तम्भन किया | 
प्रत्यक्ष ही इन मंत्रों में उस काल की स्मृति है जब कि हिसाल- 
यादि पंत भूगर्ले से ऊपर उठ रहे थे, भूकम्प बरावर आते थे, 
ज्वालाझुख विस्फोट होता था। भूगर्भ शाख्र के अनुसार उस समय 
पृथ्वी पर यही सब परिवतेन हो रहे थे । 
सप्तसिन्धव के सस्वन्ध सें यह तो लिखा जा ही चुका है कि वह 
शीतप्रधान था। सदी कड़ी पड़ती थी इसका बड़ा प्रमाण यह है कि 





ल्छ्‌ 

साल को गणना हितों से करते थे। साथ ही वा भी खूब होती थी । 

एक अववरण हस दे चुके है। दो एक और देना पस्य्राप्त हैः-- 

पिखापद्यजुबाग्दटदंधादों असम्णय: | 

ते दिघड्ठ: दु्यादिधारा झवदादत्ं हल ॥ 

( ऋच्ध ५-६२, १) 
े है इन्द्र तुमने दादलों को प्ाड़ डाला, तसने जल के ग्रदाह के धार 
गोल दिये, तुमने घवरद्ध घाराह्मा की झुच्त कर दिया ओर दानव (दृत्र ) 


( ४६ ) 


अपामतिप्रदछणहवर॑ तमोन्‍्तर्वत्रस्य जठरेपु पर्वतः | 
अभीमिन्द्रो नद्यो वत्रिणा हिता विश्वा अनुष्ठा: प्वर्णेपु जिन्नते ॥ 

जल की धारा को अँपघेरे ने रोक लिया था | बन्न ने अपने पेट में वादल 
रख लिया था । इन्द्र ने उसको मार कर जल को प्रथ्वी के नीचे से नीचे 
भागों पर गिरा दिया | 

इस प्रकार के मंत्र यह दिखलाते हैं कि वर्षा-सामान्य वर्षा 
नहीं, वरन्‌ गहिरा जलपात--उन लोगों का बहुत ही परिचित दग्विपय 
था जिसका वर्णन वह लोग वारंवार उसी प्रकार करते हैं. जैसे पीछे के 
कवि वर्षा के वर्णन में भुग्ध हो जाते हैं | यह भी ध्यान देने की वात है 
कि भ्रीष्म का इस प्रकार उल्लेख नहीं आता । इससे यह अनुमान होता 
है कि वहाँ वहुत गर्मी नहीं पड़ती थी । आज उस प्रदेश में यह वात 
नहीं है । पंजाब में जाड़ों में तो कड़ी सर्दी पड़ती है परन्तु गर्मियों में 
गर्मी भी उत्तनी ही कड़ी पड़ती है। वषों साधारण होती है. | इस ऋतु 
परिवतेन का कारण यह है कि इस प्रान्त के चारों ओर का समुद्र 
सूख गया और एक ओर पानी की जगह विस्तृत मरुभूमि ने ले ली है। 
इन समुद्रों से भाप बनकर वर्षा भी होती थी और पहाड़ों पर बर्फ 
भी जसा होती थी । अब दोनों बातों में कभी हो गयी है। इसलिये 
जलवायु सूखा हो गया और नदियों में भी उतना जल नहीं रह गया। 

यही वह प्रदेश था जिसमें वेदों के अनुसार आय्य लोग रहते थे। 
इसको देवकृतयोनि--ईश्वरनिर्मित देश मानते थे । इसके पहाड़, इसकी 
भूमि, इसकी नदियां, उनको प्यारी थीं। यहां उनकी संस्क्ृति का उदय 
ओर विकास हुआ । यहीं उनका अभ्युद्य हुआ और यहीं उनको 
निःश्रेयस को दीक्षा मिली । यह पुनः पुनः स्मरण रखने की वात है कि 
वेद कहीं इस वात का संकेत भी नहीं करते कि इस प्रदेश में बसने 
के पूर्व आय्यों के पूवज कहीं अन्यत्र बसते थे। उनको न तो गंगा से 
पूर्व के भूभाग का पता था न अफगानिस्तान के पश्चिम के किसी देश 
का परिचय था। अतः वह इसी को अपना आदि निवास ;मानते थ 
और 'आआज तक भी हिन्दू लोग परम्परया ऐसा द्वी मानते आये हैं.। 


पॉँचवाँ अध्याय । 


अवेस्ता मे संकेत 


जैसा कि हम पहले कह चुके हैं. पारसियों, अर्थात्‌ प्राचीन ईरानी 
आय्यों, के धम्स अंथ का नाम अवेस्ता है। वह ज़ेन्द अथोत्‌ पुरानी 
ईरानी ( फ़ारसी ) भाषा में है जो वेदिक संस्कृत से वहुत मिलती है। 
उदाहरण के लिये इन वाक्यों को देखिये:-- 

ह्यत ता जर्वाता सशया या मज़दाबो ददाता ख्रीति चा भनीति 

चा...थत ऐपि ताईश अंघहती ऊश्ता ( याथा ) 

मज़द ने हमको जो यह दो स्व ( आत्माएं दीं ) इनमें से जो ऊंची है वह 
धर्म की ओर संकेत करती है ओर नीची अनीति की ओर ले जाती है। 
टमारे सब काम इन्हीं दोनों के द्वारा होते हैं । 
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कत पे ज्षब्रेम बज़दा, यथा वाओ हस्मी....परे वस्खेया...यथा 
.«»»««अवैद्यास, ....अपेनी पेति (याथा ) 

दे मज़्द, हमको सिखाओ कि वह कौन सा उत्सगं, कौनसा धैर्य, कौन 
सा वेराग्य हे जो हमको तुमसे मिला दे और आत्मज्ञान करा दे | 

अवेस्ता के अनुसार जगत का रचयिता, धारयिता, धम्मंतत्व अहुर 
सजद [ असुरमहत्‌-महा असखुर या महत्‌ ( परावुद्धि ) सम्पन्न असुर 
या असुर मेधा ( मेधा देनेवाला ) असुर ] है। स्मरण रहे कि वेदों में 
भी देद या इंश्वर के लिये असुर शब्द का प्रयोग हुआ है ओर बृत्नासुर 
देत्य को देव कहा गया है । इनका नाम वरन ( वरुण ) भी है । यह्‌ 
घसुर विश्ववेदा ( सवेज्ञ असुर ) भी कहलाते हैं। इनके साथ ही 
जगन्‌ में एक अधम्स भो है। उसका नाम अंग्रमेन्यु है। वह असुर 
महन्‌ के दामों में विध्न डाला करता है और उसको सफलता भी होंदी 
है पर अन्त में उसकी हार होगी । 


( ४८ ) 


इस धम्म की सुख्य बातें अवेस्ता में ऐसे उपदेशों के रूप में दिख- 
लायी गयी हैं जो समय समय पर अपुर महतने जरथुश्त्र को दीं। 
ज़रथुश्त्र को अवेस्ता का ऋषि कहना चाहिये। उन्होंने घम्मे का 
प्रवतंत किया इसलिये कुछ लोग इसको जरथुरत्री धर्म कहते हैं । 

अवेस्ता की पहिली पुस्तक वेन्द्दाद के प्रथम फ़र्गर ( अध्याय ) 
में कुछ ऐसे वाक्य है. जिनसे आपय्यों के आदिम निवास की-ओर 
कुछ संकेत होता है । उनका आगे काम पड़ेगा । इस लिये हम उस 
फ़गद का अनुवाद दिये देते हैं:-- 

१, अहुरमजुद ने स्पितम” ज़रथुश्त्र से यों कहा: 

२, मैंने प्रत्येक देश को उसके निव्रासियों की दृष्टि में प्यारा बना दिया 
है, चाहे उसमें कोई गुण न हो | यदि में ऐसा न करता कि हर देश के रहते 
वाले अपने गुणरहित देश से भी प्यार करें, तो सारी प्रथ्वी के मनुष्य ऐव्यन 
बेइजो पर ही आक्रमण कर बैठते | 

३. में, अद्दरमज़्द, ने जिन अब्छे देशों की सष्टि को उनमें सर्वप्रथम 
ऐय्यंन वेश्जो* है, जो शुभ नदी देत्य३ के किनारे है । 

तब वहां अंग्र मैन्यु आया | वह सृत्युस्वरूर है। उसने अबनी साया से 
नदी में सर्प ८ उत्यन्न किया ओर जाड़े का ऋतषत उत्यनत्न किया। यह देवों" 
का काम है। 


१ स्पितम--सवसे बड़ा धर्म्मात्मा, उदार, उपकारी । 

२ ऐस्येन वेइजो--आर्ण्यों का बीज । इस देश का जो वर्णान दिया गया है 
उससे अनुमान किया जाता है कि यह स्थान कहीं प्रूवग्रदेश में है। कुछ लोग सम- 
गते हैं कि यह स्थान ईरान के उत्तर में कहीं है । 

३ अरक्सीज्ञ नदी को ही देत्या सममते हैं। पर वहां दस महीने के जाड़े 
वाली बात नहीं घटती । इस शब्द का उच्चारण प्रायः इरान बैज होता है। यहद्द भी 

कहना आवश्यक है कि स्वतंत्र रूप से बेइजों या वेज जैसा कोई शब्द नहीं दे 
जिसका अर्थ बीज हो । ु 

४ अरक्‍्सोज्ञ नदी के किनारे सर्म मिलते हैं। परन्तु मूल में अद्दठि शब्द आया 
है | अटद्दि का अथ सप भी है परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये कि ब्रत्रासरबब को 
कथा में वेद में वृत्नासुर की अंदि कहा गया हें । 


के क> ७ श 


५. बेंदों में क्दी कहीं अमुर उसी अथ में आया है जो उसका जेन्द में &ैं। यद्द 





( ४९ ) 
४. वहाँ जाड़े के दस महीने हैं, गर्मी के दो महीने हैं । यह दो महीने 


भी जल के लिये, प्रथ्वी के लिये ओर वृक्षों के लिये ठंडे हैं। वहाँ अपनी सारी 
बुराइयों के साथ जाड़ा पड़ता है। 


५. मैंने जो दूसरा अच्छा देश वनाया वह सुम्ध* में का मैदान था | 


तब वहाँ अंग्र मैन्यु आया, जो मझुत्युस्वरूप है। उससे अपनी माया से 
स्क्रैय मक्खी उत्पन्न की जो गाय बैलों को मार डालती 
मैंने जो तीसरा अच्छा देश बनाया वह बलवान, पवित्र मोउरु* था। 
तब मृत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने आकर अपनी माया से पापात्मक वासनाओं 
को उत्पन्न किया। 
७, मेने जिस चोथे अच्छे देश की सृष्टि की वह ऊंचे मंडोंवाला सुन्दर 
बरिब्धः था। 
तब अंग्रमेन्यु ने, जो मृध्युरूपी है, आकर अपनी माया से ब्रवट उसन्न 
किया | 
८. मेंने जिस पाचिवें अच्छे देश की सृष्टि की वह निशयर्ई है जो मोउर 
श्र बरिब्ध के बीच में है। 


वहां मृत्युस्वरुपी अंग्रमेन्यु ने आकर अपनी माया से शअश्वद्धा का पाप 
उत्पन्न किया । 


९. मेने जिस छठे अच्छे देश की सृष्टि की वद हरोयु" ओर उसकी 
भील है। 

वहां मृत्युरूपी अंग्रमेन्यु ने अपनी माया से रंगीन ( छीटेदार ) मच्छुर 
उत्पन्न किया | 


वटी अथ हूं जो पीछे से सुर शब्द का हुआ | सुर का अप है देव। अवेस्ता में देव 
शब्द उसी अथ में प्रयुक्त होता टे जिस अथ में वेदों में दंत्य शब्द आता दे । यहो 
बात आज तक फारसी में देव शब्द में चली आयी है । 

१ सुग्ध सम्भवृतः समरल्द, मध्य एशिया सें 
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२ मोडझ--सम्भवतः दक्षिणी रुस में सर्वे 


न्शए 


बरिव्ध--सम्भव॒तः बल्ख (दोजरा के पास, तुदिस्तान में ) 
४ निशय--ठीवः नहीं कहा जा सकता । इस साम के कई नगर थे पर मोडरु 
श किसी वा पता नहीं चलदा । 


आर बर-्प दे दाद से 


३ 
डे 


एक्ताउच्र्सात । पट्टा दिखा नाले दे पता नी चलतदा। 


आल्छ 


( ५० ) 

१०, जिस सातवें अच्छे देश की मेंने सृष्टि की वह दुष्ट छायाओं वालां 
वेकरेत * था | 

वहां मृत्युस्वर्पी अंग्रमैन्यु ने आकर अपनी माया से पैरिक ज्ञायैतिः को 
उत्पन्न किया जो करशस्प? से चिपक गया । 

११. मैंने जिस आठवें अच्छे देश की सृष्टि की वह अच्छी गोचरमभूमि 
वाला उबंध् था | 

वहां मटयुस्वरूपी अंग्रमेन्यु ने अपनी माया से अमिमान का पाप उत्नन्न 
किया | 

१२. नवां अच्छा देश जिसकी मेंने सृष्टि की वह वेहकन में ख्नेन्त" था| 

वहां मत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने अपनी माया से उस पाप को उल्न्न किया 
जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नहीं हे भर्थातू अग्राकृतिक पाप | 

१३, जि दसवें अच्छे देश की मेंने सृष्टि की वह सुन्दर दरहवैति* है। 

वहां मृत्युस्वरूपी अग्रमेन्यु ने अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 
जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नहीं है, अर्थात्‌ भुरदों को गाड़ने का पाप० | 














१ बेकरेत--कुछ लोगों का खियाल है कि यह कापुल (कावुल) का नाम है। 

२ अ्रवेस्ता में एक प्रकार की देवकन्याओं का जिक्र आता है जिनकी कभी कभी 
तो दुष् देवगण ( अत बैद्क शब्दों में देत्वगण ) उठा ले जाते हैं. और फिर 
उनका उद्धार होता है ; कभी कभी वह देवों से मिलकर अच्छे लोगों को छलती हूँ । 
उनका स्रहप अप्सराशों जैसा हुआ । यही पेरिक शब्द पीछे से परी हो गया। 

३ करशस्प एक वीरात्मा थे। उन्होंने कई अच्छे ओर उल्लेख्य काम किये। 
अन्त में वह ज्ञा्थंति नामी पेरिक के वश में आगये । उसने उन्हें निद्वावस्था में अंग्र 
मेन्यु की सोप दिया । अभी वह सोते पड़े हुए हैं पर एक दिन उनका भी छुटकारा 
होगा । 

४ उब--कुछ ठीक पता नहीं चलता । कुछ लोगों का खियाल है कि यह जगद 
कहीं खरासान में है । सम्भवतः इस्फुहान के आसपास की भूमि उव रही द्वोगी। 
[ संस्छृत उवेर--दराभरा ] 

५» वेहकन--सम्भवत्तः जाजन ( जाजिया १ )। झ्नेन्त उस अदेश छी एक नदी 
( जाज॑न ) का नाम हे । 

६ हरहवेति--हृस्त 

७ तृतीय फूगद ने अहुस्मज्द कहते हैं कि यदि कोई मनुन्य मुरंद को प्वथ्वो 
में गाढकर दोवप के भीतर न निकाल ले तो उसके लिये कोई प्राय्रिवत्त 
नहीं है । 





च्ज्दे 


हे भर 


5. 
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१४, जिस ग्यारह देश की मेने साष्टि को वह तेजःपूर्ण प्रकाशमाम 


हेत॒ुमन्त) था। 


वहां मृत्यस्वस्यी अंग्रमेन्यु ने अपनी साया से यतुओं के जादू* को उत्तन्न 
््थु 
किया । 
१५, यवुओं का स्वभाव इस प्रकार अपने को प्रकट करता है; यह 


उनकी कुद्ृष्ट से प्रकट होता हं ओऔर जब जादगर अपने मंत्र पढ़ता है तो 
भवानक प्रकार के जादू के काम होते हैं । 


१६, जिस बारहयें देश की मेंने सष्टि की वह तीनों उपजातियों वाला 
रघर था| 

वहां अंग्रमेन्यु ने अपनी माया से पूर्ण अविश्वास ( अश्रद्धा ) का पाप 
उत्पन्न किया | 

१७, जिस तेरहवें अच्छे 
चख ५ था। 


१ 


देश की मेंते सृष्टि की वह बलवान, पविन् 


बहां मृत्यस्वरूपी आअंग्रमेन्यु ले अपनी माया से उस पाप को उत्तन्न किया 
जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नहीं है, अथीत्‌ नुर्दा को जलाने का पाप" | 


[दहवें अच्छे देश की सेने सृष्टि की वह चतजुप्कोश बरेन* 


सर 
था जिसके लिये धथ तोन” ने जन्म लिया जिन्होंने दाहक< नाम के श्रहि को 


१ टहैतुमन्त-हेल्मण्ड 

२ यतुओओं का जादू--चेदों में भी यतुओं का उल्लेख है। यह एक प्रकार के 
मायादी प्राणी थे जो भांति भांति के रूप धारण करते ओर दूसरे प्रकारों से लोगों 
यो तंग करते थे । कुछ मनृप्प भी यतुओं की भांति जादूगर होते थे । यह लोग मंत्र 
पदकर भांति भांति दे दुए चमत्कार दिखलाते पे । 

३ रप-रू ( एक नत के अनुसार जरउच्च्र का जन्मस्थान ) 
अजात । ख़ारासान न चज नान का एक नगर था। दुछ्दु जोग सम- 
भने श्र के यट्‌ बहा स्पान हू ॥ 


नर 


टर रसज्द कहते हैं छि यदि सज्द के उपासक किसी दे 
४ आदव फायर ने अहुसनज्य कहत हूं कि थाई नज्द छे डपरासक झसी का 
्लक्षज हद कक 
सुदा जजतदे दुख ले हा उस चार टाल । 


६ एरन-हर्वी पर दादा है, इसका पा नहीं। छकपा यह है 


टच 
हर ट्रञि स्ानापइ 

यह दे कि चट॒ष्झण 

घ्त्द 0 पद पक ्यउएाएग ) गन जस्टिन दाहडइ - 
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नि >> मल ट ३ हर 
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तब वहां मृत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने अपनी माया से खियों में असाधारण 
रक्त्नाव* और विदेशी नरेशों का अत्याचार उत्पन्न किया | 

१९. जिस पन्द्रहवे अच्छे देश को मैंने उत्पन्न किया वह हस हिन्दु* था। 

तब मृत्यु स्वरूती अंअमैन्यु ने अपनी माया से स्त्रियों में असाधारण प्रसव 
ओर भीपण गरमी उत्पन्न की | 

२०. जिस सोलहवें अच्छे देश की मेंने दृष्टि की वह रंघ३ के किनारे 
की भूमि थी, जहां लोग बिना सिर४ के रहते हैं| 

तब मृत्युस्वस्यी अंग्रमेन्यु ने अपनी माया से जाड़ा उत्पन्न किया, जो 
देवों का काम है। 

२१. और भी कई देश हैं जो सुन्दर, गम्भीर, प्रकाशमान, सम्पन्न और 
उपादेय हैं । 

कुछ लोगों का ऐसा खयाल है कि इस कफ़र्गर्द में उन देशों का 
उल्लेख है जिनमें ईरानी आर्य्यो' ने अपने आदिम स्थान से चल कर 
यात्रा की। यह वात ठीक नहीं जँचती । यदि यह मान लिया जाय 
कि ऐय्यंन वेइजों उनका मूलस्थान था तो रंघ (इराक़ ) उनका 
अन्तिम स्थान हुआ। पर उसका अन्तिम घर तो इरान था, उसका 
ज़िक्र दी नहीं है। आदि में ऐय्येन बेइजों ओर अन्त में रंध देने का 
एक कारण यह प्रतीत होता है कि उन लोगों की एक कथा है कि स्वर्ग 
से दो नदियाँ) वंगुही और रंघ, निकली थीं, जिन्होंने सारी पृथ्वी का 
चेट्टन कर लिया था। इसलिये इस सूची में वंगुद्दी के किनारे के एक 
नगर से आरम्भ किया ओर रंघ के किनारे आकर समाप्त किया | 


१ यदि किसी ज्री को रजोदर्शन के समय या दूसरें समय रक्तद्नाब हो तो 
उसके लिये १६ वें फर्यद में लंबा चीड़ा विधान दिया है । 

३ हप्तहिन्दु-सप्तसिन्धव 

३ रंघ के किनारे की भूमि - अरबिस्ताने रूम-इराक़ 

४ बिना सिर के लोग-घथ्वी पर तो ऐसा कोई देश द्वो दी नहीं सकता। इसलिये 
इसका अर्थ क्रिया जाता है ' जो लोग अपने सर्दार को सर्दार नहीं भानते--उदृण्ड ” 
दूसरा अर्थ है “जो लोग वर्म्म के प्रति विद्रोद करते हैं? अर्थात्‌ जो लोग इस 


डे. 
शो 


हर ० 
सद्धम्म के अनुयायी नहीं हें । 
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फिर इन देशों में कोई क्रम नहीं है। यात्रा यदि इस प्रकार हुई तो 
इसका अथे यह हुआ कि आख्य लोग कभी पूरब से पच्छिम गये, 
कभी पच्छिम से पुरव गये, कभी उत्तर पहुँचे तो कमी दक्खिन लौटे । 
यह्‌ विचित्र ढंग से मारे मारे फिरना हुआ। इस देशों को छोड़ने के 
कारण भी असाधारण है। जहाँ अंग्रमैन्यु ने गर्मी या सर्दी या कोई 
दुःख दायी जीव जन्तु उत्पन्न कर दिया वहाँ से चले जाना तो समम में 
आता है परन्तु अभिमान या मुर्दो' का गाड़ा जाना कैसे देशत्याग का 
कारण हुआ यह ठीक ठीक समम में नहीं आता । अस्तु, इस फ़रगेदे 
से आर्य्यों के निवास के संबंध में विद्वानों को कुछ संकेत मिलता है। 


छठवां अध्याय 
देवासुर संग्राम 


देव शहद दिव धातु से निकला है, जिसका अथ है चमकना | अत 
जो चमऊऋऊता है, प्रकाशमान है, वह देव है। इन्द्र, वरुण अग्नि, सूर्य 
आदि के लिये इस शब्द का प्रयोग हुआ है। असुर वह है जो असु 
वाला है, जिसमें प्राण शक्ति है, जो बलत्रान्‌ है। यह शब्द भी देवों के 
लिये अयुक्त हुआ है ।" परन्तु पीछे से व्यवहार में अन्तर पड़ा। यों 
तो जैसा हम दिखला चुके हैं ध्ृत्र कों भी देव की उपाधि दी गयी 
परन्तु ऋग्वेद्क काल में ही धीरे धीरे देव शब्द तो इन्द्रादि के लिये 
ओर अपुर शब्द उनके बलवान शत्रुओं, दैत्यों, के लिये व्यवह्नत होने 
लगा । इसके वाद न तो कोई दैत्य देव कहलाया न कोई देव असुर कह 
कर पुकारा गया | साधारण हिन्दू की तो यही धारणा है कि जो सुर 
(देव ) नहीं हैं वह अ-खुर है। 
परन्तु आय्यों क्री सभो शाखाओं में यह परिवर्तन नहीं हुआ | एक 
शाखा ने अपुए शहद का प्रयोग पुराने अर्थ में जारी रक़्खा। उसने 
देवाधिदेव को उसी पुरानी उपाधि अमुर सदत्‌ ( अहुर मज्द ) 
पुकारने को परम्परा बना रक्खी । परिणाम यह हुआ कि एक शाखा 
अप्तुरोपा पक, दूसरी देवोपासक हो गयी । पढिली शाखा के लिये अधुर 
शब्द बुए, देव शब्दर अच्छा, दूसरी के लिये अपुर शन्द अच्छा देव 
उड़ बुरा हो गया। एक ने दूसरे को अछुर पूज॒क या देवपूनक कह 
कर गिंच ठहराया । यद बात आज तह चली आती है। उनके वंश 
में इन शहहों का इत्हीं उल्नरे अयो ने चलन हे। दिन्द्र देवों को पूजता 








१ लेते, ले राजनस्र यु च दवा रखता ननन्‍्वायनुर तनस्माव । 
ल॑ तप्ततिमघत्रा नलब्त्रस्त्व॑ सत्यो वसवानः सहोदाः । ( छछ १-१०४,१ ) 


0७... + 
इसमें इंद्र को अमर छइ छर संबोधित किया हे । 
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ओर असुरों को कोसता है, पारली असुरों को एूजता और देबों को 
गाली देता है | 

यह विचित्र बात है पर सत्य ६ । दोनों शब्द प्राचीन हैं, एक ही 
भाषा के सण्डार के हैं, किसी ससय में इनके प्रयोग के विपय में कोई 
सतभेद्‌ लहीं था। परल्तु पीछे से इस मतभेद ने गहिरे द्वेप चा रूप॑ 
पकड़ा | अवश्य ही अरुर ओर देव श के कारणों के प्रतीक 
घन गये होंगे। और बातों ये भी दो रायें रही होंगी। वह वातें क्‍या थीं 
इसका इस समय ठीक ठीक पता नहीं चलता । कुछ का अनुमान हो 


कर. आए. 5 


सकता है | क्रमशः एक रत के अनुयायी देवों के मंडे के नीचे आ खड़े 
हुए, दसरे पक्ष के रानने वाले असुर सेना में भरती हो गये। दो दल 
बन जाने के बाद दो छोटी छोटी वादों का महत्त्व ओर भी बढ़ जाता 
है और आपस में विराध कराने वाली हज़ार वाते मिल जाती हैं। एक 
ही ज्दाहरण लीजिये | बेदिक आय्य और उनके वंशज आज तक मुद्दों 
वो जलाते है परन्तु पिछले अध्याय में दम देख चुके है कि अदेस्ता में 
इसपन ऐसा पाप साना हे जिसके लिय बनइ प्रायश्चित्त का विधान हा 


शक 


 है। पर लोग कहते ६ कि झुदा जलाना ऋषि का, जिसको पूजा 
का जाता हू, अपदत्न करना ६ | सस 


४, 


तः एसे हो विचार आज से कई 
एइज्ार व पहले उनके पूर्वजों के मन में उठे होंगे और इस दात पर 
आपस से बिदाद हुआ होगा परन्ठु यह कगड़ा वढ़ते दढ़तते 
गया कि. उसका निपटारा असम्भव हो गया। 


हि क। 
6 
पं 
| 
न्‍् 
मम्मी 
५ 


क् 


तमार दी दात तो यह हूँ कि यह निर्दिददु हैं कि दानों सम्प्रदायों 
का झूल एक ६ । ८दिक डएसता से सरित्र और वदण छा दड़ा महत्त्व 
है । बहुत सर्प रे ता इजदा दाद शु दे; राम से एक साथ आहान 
होदा हू । जज्र झय्य दा नास हू । रूष्य प्र 


परुण राह्रि के स्दारों हू । चद्र-दारादि से झुश नित आकाश का नाम 
शा द्प्र दिस की 
घरण ५८४ जिद रा न््् रू ६ ० धर हि दर घणा 
िययाकी, 


पूुतरुणु उस्रत सूद्र 5 सशचसदा हू 


छः 


है 
के 
+> जनक ॥+ अल 
इजा। उनरा जले दे. ऊपधरदा 
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नाम से तो कोई पूजा करता नहीं, सूर्य के नामों का स्तवपाठ करते हुएं 
सविता, भग, आदित्य के साथ मित्र शव्द्‌ भी आ जाता है। वरुण का 
भी पद गिर गया है। हिन्दू देवसूची में उनका अतिप्राचीन वेदिककाल 
जैसा महत्त्व नहीं है परन्तु जल के अधिष्ठाता देवता माने जाते हैं। 

अवेस्ता में मित्र का अब भी वही स्थान है। उनका नाम मिथ है। 
वह इंश्वर की सर्वोत्कृष्ट अभिव्यक्ति हैं। उनके द्वारा ही आज भी 
पारसी लोग भगवदुपासना करते हैं । वरुण भी वरन नाम से 
वर्तमान हैं । 

तीसरे देव जिनका वैदिक उपासना में महत्व है अमप्मि हैं। ऋग्वेद 
का पहिला मंत्र अपमि की अचो करता है । 


अ्रियीठ पुरोहितम्‌ । यज्ञस्यदेवमल्रिजम्‌ | होतार॑ रत्रधातगस्‌ | 


अभि देवों के पुरोहित हैं | पुरोहित का अर्थ है आगे रक्खा हुआ | 
अप्ि में आहुति देकर ही देवों को तुष्ट किया जा सकता है। अतः अन्य 
सभी देवों की उपासना अम्मि के ही द्वारा हो सकती है । आज हिन्दुओं 
में वेदिक पूजा उठ गयी है। यज्ञ यागादि का चलन कम दे, इसलिये 
अप्रि का भी वह पुराना स्थान नहीं रहा । 

पारसियों में अभि का वही पुराना पद है। सूथ्य सव जगह और 
सब समय लम्य नहीं हो सकते अतः सूथ्य के बाद ईश्वर की दूसरी 
दिव्य अभिव्यक्ति अप्रि के ही द्वारा पारसी लोग उपासना करते हैं । 
उनके मन्दिरों में जिस आग में नित्य अभिदयोत्र होता है. वह हजारों 
वर्षों से चली आ रही है । 

वेदिक आय्यों में सोमपान की प्रथा व्यापक थी। आज यह प्रथा 
ऐसी उठ गयी कि किसी को यह पता नहीं है कि सोम किस पौधे का 
नाम था| पारसी भी आज इस ग्रथा को छोड़ चुके हैँ परन्तु वेदों की 
भाँति अवेस्ता में भी सोम की महिमा गायी गयी है। उसका नाम होम 
दिया हुआ है. । [ स का द्‌ दो जाना ईरानी उच्चारण की विशेषता है 
यया सप्त का हृ॒प्त, सिन्धु का हिन्दु ]। वायु वथा और भी कई बंदिक 


( ५७ ) 


देव और महापुरुष इसी प्रकार मिलते हैं। वेदों में विवस्वान्‌ ( सूथ्ये ) 
के पुत्र यम का जिक्र है। अवेस्ता में यह विवनघत के पुत्र यिस हो 
जाते हैं। 

परन्तु जहाँ इतनी वादें मिलती है वह्दों एक वात में आकाश पाताल 
का अन्तर है| घेदिक आय्य सित्र, वरुण, अप्नि, रुद्र, भग, पृषा, दोनों 
अश्विनों का सास लेता है, उनका स्तव गान करता है, उनकी कीर्ति को 
इस प्रकार ख्यापित करता है कि वह इनसे वड़ा किसी को नहीं मानता । 
कहीं अप्रि सदसे बड़े प्रतीत होते हैं, कहीं मित्र, कहीं वरुण ओर कहीं 
कहीं यह प्रत्यक्ष प्रकट कर दिया जाता है कि इतने प्रथकू इंश्वर नहीं हो 
सकते । ऋग्वेद स्वयं पूछता है “ कस्से देवाय हविषा विधेम ” हस किस 
देव को आहुति अर्पित करें और ऋग्वेद ही स्पष्ट उत्तर देता है “एक 
सत्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति -सह्स्तु एक है, चिद्दान्‌ लोग उसे अनेक 
नामों से पुकारते हें। 

पर जहाँ यह सब विचार हैं, वहाँ इन्द्र की उपासना भी है। 
जितनी रतुति इन्द्र की है उतदी किसी ओर देव की नहीं है, सब देवों 
वी मिलकर भी नहीं है । इन्द्र में सब देवों के गुण वर्तमान हैं, वह सब 
देवों से बड़े ऐं, बह सबसे बलवान, मेधावी, कीर्तिमान, तेजस्वी देव हें, 
उनके बराबर कोई उपास्य नहीं है, उनके समान मनुष्यों का कल्याण 
परने वाला कोह दूसरा नहीं है। इन्द्र, इन्नन्न; बत्रह्य, सधवा, शतकऋतु 
आदि अनेक दासों से ऋषिगण उन्हें पुकारते हें। इन्द्र के लिये जैसे 
स्तव थाये हू उनके उदाहरण स्वरूप हम दो एक देते हैं :-- 


३३ ााउओ आग ३८ उप हर १७ कि :8 दर हटा जज क बचच-777---++ 5-2 यम 
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( ५८ ) 
घाता पावृणां भुक्नस्य॒ यस्पतिदेव॑ त्रतारबनिग्रातपाहस्‌ । 
इसमे यज्नगश्विनोगा वृहस्पतिदेवा: पान्तु वजयाने न्यथांत्‌ ॥ 
( ऋक्‌ १०--१२८, ७ ) 
सष्टि करने वालों के भी सष्टा, भुवनों के पति, देव, शत्रश्रों के हराने 
वाले, इन्द्र की में स्तुति करता हूँ | वह जिनके प्रमुख हैं ऐसे सब देव, बृहस्पति 


ओर दोनों अश्विन यजमान की इस यज्ञ में पाप से (अ्रथवा विज्नों से ) 
रक्षा कर । 


त्रिविश्धातु ग्रतियावमोजसस्तिस्रोभूमी नुपते क्रणि रोचना | 
अतीदं विश्व॑ युवनं ववत्षियाशत्ररिन्ध जन॒ुपा सनादसि ॥ 
( ऋक्‌ १--१०२, ८ ) 

जिस प्रकार त्रिविष्ट ( अर्थात्‌ तेहरा बटा हुआ ) रस्सा दृढ़ होता है उसी 
प्रकार, हे हृपति इन्द्र, ठम सब प्राणियों के बल के प्रतिमान हो ( अर्थात्‌ सबसे 
बलवान हो ), तीनों लोकों ओर तीनों तेजों ( अर्थात्‌ आकाश में सूर्य्य, अन्त- 
रिक्ष में विद्युत्‌ और पृथ्वी पर अमर ) को धारण करते हो | इस विश्व को 
ओर इसके समस्त प्राणियों को वहन करते हो, ठुम जन्म से ही असपक्ष हो। 

आठवें मण्डल के ८७ बें सूक्त में इन्द्र का बहत्साम आरम्भ होता 
है। उसके दूसरे मंत्र में कहते हैं: त॑ सृर्य्यवरोचय: ( उमने दृश्य को 
प्रकाशित किया )। ११वां मंत्र कहता है: त्वं हि नः पिता क्‍सों ल॑ं 
माता शतक्रतों (हे वस्॒ इन्द्र तम हमारे पिता हो, हे शतक्रव इन्द्र ठम 
हमारी माता हो )। ऐसी अवस्था में ऋक्‌ १--१०२, ९) में इन्द्र से थों 
कहना : तां देदेए प्रथम हवामहे ( बच्च में में तुमको, जो देवों में प्रथम हो, 
आह्वान करता हूँ ) सर्वथा उचित है। 

परन्तु आश्चय्य की वात है कि जिन इन्द्र की वेदों में इतनी महिमा 
है, जो देवों में प्रथम हैं, जो सबसे पहिले आहति पाने के अधिकारी हैं, 
जो सूर्य्य के भी प्रकाशक हैं, जो विधाताओं के भी विधाता हैं, जो 
मेघा देनेवाले हैं, उनका पारसियों को पता तक नहीं है, ध्यवेस्ता में 
उनका नाम देवों ( अथात्‌ देत्यों म॑ > आया है । यह वाव आकस्मिक 
नहीं हों सकती । मित्र, वरुण, यम, वायु, अम्रि तो हों और भारत तथा 


( ५९ ) 


० कर + ७९ में 
इरान दोनों जगह पूजे जाय॑ पर जिसको भारतीय आय्ये इन सब में 
श्रेष्ठ मानते हों वह वहां द्ानवों सें गिना जाय यह उपेक्तणीय बात नहीं 
हो सकती । इसका कोई गहिरा कारण होगा । 


अब तक जो कारण दिये जाते हैं उन्तमें एक अधिक जँचता है। 
ऐसा प्रतीत होता है कि इन्द्र की पूजा बहुत प्राचीन होने पर भी अन्य 
देवों की पूजा के पीछे चली। सूख्य, चन्द्र, अमि, आकाश, जल), 
प्रत्यक्ष हैं। अल॒दुब॒ुद्ध बुद्धिवाले मजुष्य इनको स्वतंत्र उपास्य मानकर 
पूजते हैं ; जिनकी बुद्धि संस्क्षत है वह इनको एक इंश्वर तत्व के प्रतीक 
समसते हैं और इस नामों और गुणों में एक इंश्वर की विभूतियों को 
पहिचानते हैं | वेद और अवेस्ता दोनों ने ही इन शब्दों का इसी प्रकार 
प्रयोग किया है। परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ लोगों को इन नासों 
के अतिरिक्त एक और नाम की भी आवश्यकता प्रतीत हुईं। उन्होंने 
देखा कि अन्य सब द्युतिसान वस्तुओं की अपेक्षा तेजस्वी होता हुआ 
भी सूस्ये को अन्धकार दवा लेता है। ऐसा रात में ही नहीं होता, दिन 
में भी वादल उसे छिपा लेते हैं और कई दिनों तक छिपाये रखते हैं । 
साल में कई महीनों तक सूस्य बादलों से अमिभूत रहता है । चन्द्रतारा 
जटित आकाश अथात्‌ वरुण की भी यही दशा होती है, उनको भी 
मेषों से दवना पड़ता है । जब वादल घिर आते हैं. तो फिर जल में जो 
नावें इधर उघर टकराती फिरतो हैं उनकी रक्षा जलस्थ वरुण भी नहीं 
कर पाते। आग सी बुक जाती है ओर बिजली भी मेघ में क्रेद हो 
जाती है। यदि समय से दृष्टि न हों तो नदियाँ सूख जाती हैं, ऋतु- 
विपय्येय हो जाता है, सनुष्य त्राहि त्राहि पुकार उठता है। यही अवस्था 
उस समय भी होती है जब अनियंत्रित ब्रष्टि होती है । यह स्पष्ट ही है 
कि यदि यह अन्धेर बरावर बना रहे तो प्रलय हो जाय, कम से कम 
कोई जीवित प्राणी दो एथ्वी पर न रह जाय | परन्तु ऐसा होता नहीं । 
जहाँ यह्‌ सव नाटक प्रद्चति के रंगमंच पर होते रहते हैं. वहाँ यह भी 
देख पड़ता है कि एक ऐसी शक्ति है जो बादलों को समय पर लाती है, 
चथासमय दृष्टि कराती है, लद्यों को जल और मनुष्यों को अन्न देती 


( ६० ) 


है, सूय्य चन्द्र तारादि को वन्धन से मुक्त करती है, सब विपत्तियों में 
मनुष्यों का चाण करती है। यह शक्ति इश्वर से, उस ईश्वर से जो मित्र, 
वरुण आदि रूपों में अभिव्यक्त हो रहा है, भिन्न नहीं ही सही, फिर 
भी इसके कामों को देखकर इसका एथक नामोद्देश करना उचित प्रतीत 
हुआ ! ऋषियों ने इसे इन्द्र कहकर पुकारा | गुणाडुरूप इन्द्र के और 
भी पस्योय बने परन्तु मुख्य नाम इन्द्र ही हुआ । विरोधी शक्ति का, उस 
शक्ति को जो जगत्‌ को तमआच्छादित करके तथा प्रायधारक जल- 
धारा को रोककर सताती है बृत्र ( आवरण करने वाला-ढँकनेवाला ) 
नाम दिया गया। इन्द्र देधों के-दिव्य, पवित्र, मनुष्यों के लिये हिंतकर 
शक्तियों के--लायक हुए, बृत्र असुरों और देत्यों का--अपवित्र, अन्ध- 
कारमय, मनुष्यों के लिये हानिकर शक्तियों का-नेता हुआ। इन्द्र के 
पीछे धर्म्ससमर्थक, वेद पर श्रद्धा रखने वाले थे : बृत्र के साथ धम्मे- 
विरोधी, वेदनिन्दक थे । एक बात और ध्यान देने की है। अवेस्ता इन्द्र 
की पृज्य सत्ता को नहीं मानता परन्तु अहुस्मज्द को वेरेश्रन्न ( इत्र ) 
अर्थात्‌ दानव को मारने वाला कहकर पुकारता है। इससे यह तो प्रमा- 
णित होता है कि बृत्र--वेरेश्-के मारे जाने की कथा किंसी न किसी 
रूप से आय्यों में वहुत दिनों से चली आती है । यह विकास स्वाभाविक 
है पर एक दिन में न हुआ होगा । सैकड़ों वरस लग गये होंगे। वेदों में 
तो इन्द्रपूजा पूर्णतया प्रतिष्ठित है। ऋग्वेद के इन्द्र न केवल मेंधों के 
स्वामी हैं, न केवल देव एज हैं, न केवल वजधर बृत्रन्न हैं. परन्तु वह 
प्रज्ञा के देने वाले हैं, स्रष्ठाओं के भी स्रष्टा हैं, उन्क्री विभूति अबर्ण- 
नीय है, यह जगत्‌ उनकी अभिव्यक्ति सात्र है-पादोउस्थविश्दाधृतानिं, 
त्रिपादश्यायुतन्दित्ि,-वह परम ज्योतिर्सय तत्व-त्रादिलवर्ण, तगसः 
परस्ताव्‌-हैं । 

परन्तु जहाँ तक ग्रतीत होता है सभी आरय्यों को यह विकास अभि 
सत न था। उनको ऐसा समम पड़ा होगा कि पुराने देव और पुराने 
नाम पर्याप्त हें। देवों की अधिष्ठाद शक्ति को प्रथक्लू से पुछारने की 
आवश्यकता नहीं है । ज्यों ज्यों इन्द्र को उपासना बढ़ी, त्यों त्यों आपस 


( ६१ ) 


का विरोध बढ़ा । एक ओर इन्द्र को मानने वाले, दूसरी ओर उनको न 
मानने वाले ओर बुरा भला कहने वाले । एक पक्ष ने देव शब्द को अप- 
नाया, दूसरे ने असुर को । दोनों पक्षों को यह सान्‍्य था कि इस विश्व 
में प्रकाश और तस, धम्म और अधस्स, में निरन्तर युद्ध होता रहता 
है। जिन पुरानी कथाओं को दोनों सानते थे उनमें इस बात का ज़िक्र 
था पर बैर विरोध बढ़ते बढ़ते एक ने यह कहना आरम्भ किया कि 
धर्म्म और प्रकाश पक्त का नाम देवपक्ष है, अन्धकार और अधर््स पतक्त 
का नाम असुर पक्ष है; दूसरी ओर से यह कहा गया कि देव अन्धकार 
ओर पाप के समथक हैं और असुर सैन्य इनको हराकर धम्म और 
प्रकाश को फैलाती है । 

हमारी पुस्तकों में जिस देवासुर संग्राम का इतना रोचक वर्णन है, 
जिससे पुराणों के अध्याय के अध्याय भरे पड़े हैं, उसका यही 
वीज है । 


लड़ाई घर वालों की थी, यह भी साफ़ साफ़ कहा गया है । प्रजा- 
पति की अद्ति नामक पत्नी से आदित्यों अर्थात्‌ देवों की ओर दिति से 
दवत्थों की उत्पत्ति वतायी गयी है। इससे यह तात्पय्य निकला कि देव 
और दैेत्य, सुर और असुर, सौतेले भाई थे। उनकी आपस की लड़ाई 
थीं परन्तु मनुष्य लोग चज्ञहोमादि द्वारा देवों की उपासना करते थे, 
इसलिये असुर लोग मनुष्यों को तंग करते थे। यह कथाएं भी इस चात 
की पुष्टि करती हैं कि देवासुर संग्राम जहाँ प्रकृति के मंच पर हुआ और 
नित्य होता रहता है वहाँ उसकी आवृत्ति प्रथ्वी पर अआसय्योंकी दो 
शाखाओं में, प्रजापति की ही दो सन्ततियों में, हुईं, जिनमें से एक तो 
चज्ञों में देवों को तुष्ठ करना चाहती थी और दूसरा इसका विरोध करती 
थी । देवासुर संप्राम आय्यों का यादवीय युद्ध था। 

वेदों में ऐसे लोगों का वरावर ज़िक्र आता है जो बैदिक देवों को, 
विशेषकर इन्द्र को, नहीं मानते थे। उन्तके साथ घोर संग्राम का भी 
वर्णन आदि से अन्त तक भरा पड़ा है। उदाहरण के लिये दो तीन 
अवतरण पसय्चाप्त होंगे :-- 


( ६२ ) 


प्र येम्रित्रं आर्यबर्ण दुरेवा; पस्िरः प्रवहृर्श ग्रिवन्ति | 
न्य पित्रेष बधमिन्द्रतुम् वपन्वपाणयरुप॑ शिशीहि ॥ 
(ऋक्‌ १०--८९, ९ ) 
जो दुए लोग मित्र, अर्यमा, मरुत, वरुण देवों को अवमानित करते हैं 
उनको हे इन्द्र तुम तीखे वज्न से मारो । 
उमे पुनामि रोदसी ऋतेन ड्रहों दहामि संयहौरनिन्‍्द्रा: | 
गभिव्लस्य यत्र हता अमित्रा वेलस्थानं परिवृहा अशेरन ॥ 
( ऋक्‌ १--१३३,१ ) 
में यज्ञद्वारा प्रथ्यी और थ्राकाश को पवित्र करता हूँ। उन विस्तृत 
भूभागों को जला देता हूँ जो अनिन्द्र ( इन्द्ररहित--जहाँ इन्द्र नहीं माने 
जाते ) हैं। जहाँ जहाँ शत्रु एकत्र हुए वहाँ वह हत हुए। यह नष्ट होकर 
श्मशान में पड़े हैं । 
कई ऐसे नरेशों के नाम आये हैं जिन्होंने इन्द्र की विशेष कृपा प्राप्त 
की थी। दिंवोदास, चसदस्यु, श्रुववो, कुत्स आदि ने इन्द्र के प्रसाद से 
ही अपने शत्रुओं को परास्त किया और पराक्रमी होते हुए भी तुग्र, 
बहद्रथ, शम्बर और कृष्ण इसलिये पराजित हुए कि वह इन्द्र से 
विम्ुख थे । 
ऋग्वेद के भीतर ऐसी पयाप्त सामग्री है जिससे यह विदित होता है 
कि किसी समय, या यों कहिये कि दीघे काल तक, आय्यों में आपस 
में घोर युद्ध हुआ है । यह युद्ध किन कारणों से हुआ यह ठीक ठीक 








वेदों में त्वट्ा का नाम बहुत जगह आया है। ऋक्‌ के १० वें मंडल के ११० 
वें सूक्त के $ वें मंत्र में कहा है “य इमे थावा प्थिवी जनित्री रूपैरपिंशद्भुवनानि 
विद्या ', त्वष्टा वह हैं जिन्होंने पथ्वी ओर आकाश तथा सब प्राणियों को उत्तन्न 
किया है| अतः त्वष्टा ईख़र का ही एक नाम हुआ । ऐतरेय ब्राह्मण में यह कथा 
आयी है कि इन्द्र ने त्वटा के पुत्र विश्वरूप को मारा, बृत्र को मारा और अमुरमध्ों 
को मारा । इस पर ए० सी० दास की यह कल्पना है कि अहुरमऊ के उपासकों के 
लिये ही अमुरमधघ कहा गया है ओर जूरथुद्च शब्द जरत्‌ लप्ठ ( जरत्‌ लश--थुगे 
त्वष्ठा ) का अपम्न शमात्र है। अतः इन नामों से ओर इनके साथ की कथाओं से भी 
देवामुर संग्राम के वास्तविद्य रूप पर प्रकाश पड़ता है । 





( हैशे ) 

नहीं कहा जा सकता परन्तु उन कारणों में उपासना विधि को भ्रधान 
स्थान मित्र गया यह निर्विवाद है। और कारण दब गये पर यह बाव न 
दव सकी । इसमें कोई ससमौता सम्भव न था। एक को अपने असुरो- 
पासक होने पर गर था, दूसरे को देवपूजक होने का अभिसान था। 
एक इन्द्र को देवराज सानता था और उनके नाम पर लड़ता था, दूसरा 
मित्र, वरुण, अप्नि, वायु, यम के साथ किसी दूसरे का नाम लेना नहीं 
चाहता था। एक पुरानी पद्धति से टलना नहीं चाहता था, दूसरा इस 
धाम्मिक विकास का समथक था। दोनों पच्षों में खूब युद्ध हुआ। 
आपस की लड़ाई सदेव भयावह होती है । कभी असुरपक्ष जीता, कभी 
देवपक्त, परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि अन्त में देवयाजकों की जीत 
हुईं। इसका सबसे बड़ा प्रमण्ण तो यह है कि भारत में असुर्याजक 
नहीं रह गये। ऐसी दशा में ऋषि का यह्‌ कहना अनुचित नहीं है। 


एक ला सत्यति पाश्चजन्यं जात॑ शणोमि यश जनेषु | 


( ऋक ५-३३, १९ ) 

है इन्द्र, में सब मनुष्यों में एक तुम्हारा ही यश सुनता हूँ । लोगों के पति 
( स्त्रामी-रक्षक ) तुम्हीं सुने जाते हो । 

देव शत्रुओं के लिये कई जगह 'मृप्रवाचः” ऐसा विशेषण आया 
है । इसका कई प्रकार से अर्थ किया जाता है पर सब अर्थों का भाव 
यही है कि वह लोग किसी कारण से ठीक ठीक नहीं बोल सकते थे । 
उनके बोलने में क्या दोष था इसका कहीं पता नहीं चलता परन्तु शत्त- 
पथ न्ाह्मण में एक जगह कहा है : 


ते अछुरा आत्तवचतों हे अलवो हे भव इति वदन्तः परावभूव: | 
तस्माच वाब्यणो स्लेच्छेत | अदुर्या हि एपा वाक्‌ | 
वह अयुर लोग “हें अलब:, हे अलवः ? ऐसा कहते हुए हार गये । इस- 


लिये ब्राह्मण स्लेच्छुता न करे ( शब्दों को ग़लत तरद् से न उच्चारित करें ) 
ऐसी वाणी आसुरी ( अतः शक्तिहीन ) होती है | 


पांतदा अच्याीय 
संग्राम के बाद 


युद्ध का जो चत्तान्त पिछले अध्याय में दिया गया है उसको पढ़ने 
के बाद यह जानने की इच्छा होती है कि उसका परिणास क्या हुआ | 
वेदों से यह तो पता चलता है कि अनिन्‍्द्र देश ( वह देश जहां इन्द्र 
नहीं माने जाते थे ) जलाये गये, नष्ट किये गये, आय्यों ( अथोत्‌ वेद्क 
आर्य्यों ) के शत्र मारे गये, देवों ओर उनके उपासकों की जीत हुई । 
लड़ाई वराबर वालों की थी, एक सा बल, एक से शस्र । जल्दी निणय 


नहीं हो सकता थ[। वहुत दिन लगे होंगे। अन्त में देवसेना की 
विजय हुई । 


पराजित असुर सेना अथात्‌ असुरोपासक आर्य्यों ने सप्तसिन्धव का 
परित्याग कर दिया । वह अन्यत्र चले गये। ओर तो किसी ओर जाने 
का सागे था ही नहीं | वायव्य कोण ( उत्तर-पश्चविम ) की ओर ही जा 
सकते थे । कई जगहों में भटकते भठकते, १०००-१२०० बरस की या 
ओर लंवी यात्रा समाप्त करके, धीरे धीरे उस देश में वस गये जो आज 
भी इरान ( आस्यों का देश ) कहलाता है । 


जरथुश्त्र जो पारसी धम्म के प्रवतंक माने जाते हैं. वस्तुतः मनुष्य 
थे या अहुरमज़्द के ज्योतिमय पाषेदों में से एक के काल्पनिक अवतार 
थे यह ठीक ठीक नहीं कहा जा सकता | यदि वह ऐतिहासिक सलुष्य 
थे तो कव और कहाँ पेदा हुए यह भी ठीक ठीक विदित नहीं है। जो 
कथाएं हैं उनमें ऐतिहासिक तथ्य कितना है इसका निश्चय करना 
कठिन हे । जो वाक्य उनके कहे हुए वतलाये जाते हैं वह सचमुच उर्न्ह 
के कहे हुए हैं यह भी निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता । परन्तु 


रे हक ० रे रे 
अवेस्ता से पारसियों के इतिहास पर उसा प्रकार प्रकार पड़ता ह्‌ जिस 
घा 8 ९ 


( ६६ ) 


प्रकार कि वेद भारतीय आय्यों के इतिहास पर प्रकाश डालते हैं, इसमें 
कोई सन्देह नहीं है। उस्तन्वेति गाथा" में जरथुश्च्र क; यह विलाप है 

में किस देश के जाऊँ ! कहाँ शरण लूं ? कौन सा देश मुझको और मेरे 
साथियों के शरण दे रहा है ! न तो काई सेवक मेरा सम्मान करता है न 
देश के दुष्ट शासक | 

में जानता हूँ कि में निःसहाय हूँ। मेरी ओर देख, मेरे साथ बहुत थोड़े 
मनुष्य हैं। हे अहुरमज़्द, में ठुझसे विनीत प्रार्थना करता हूँ, हे जीवित ईश्वर । 

यह शब्द जरथुश्त्र के सह से निकले हों या न निकले हों पर इनमें 
उस काल की स्मृति है जब जरथुर्त के मत के अनुयायी संख्या में थोड़े 
थे, उत्पीड़ित थे ओर आश्रय ढूंढ रहे थे । वह अपने देश में सुखी नहीं 
थे, कहीं अन्यत्र जाना चाहते थे । 

पाँचवें अध्याय में हमने वेन्द्दाद के पहिले फ़रगद का अनुवाद दिया 
है। कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि वह इन लोगों की यात्रा का वर्णन है । 
किसी के मत में ऐय्यन वेइजों ईरान के पूर्व में था, किसी के मत में 
पश्चिम में । परन्तु चाहे जिधर भी हो, उस देश सूची में कोई क्रम नहीं 
देख पड़ता । इसीलिये कुछ लोगों की यद॒ भी राय है कि उस जगह 
केवल उन देशों या जगहों के नाम गिनाये गये हैं जिनसे वह लोग उस 
समय परिचित थे। सम्भव है इनमें से छुछ में उन्होंने ईरान में वसने 
के पहिले यात्रा भी की हो परन्तु जिस समय का यह फ़गद है उस समय 
यात्रा क्रम की ठीक ठीक स्मृति नहीं रह गयी थी, अतः नामयों ही 
गिना दिये गये हैं । 

इस गणना में सव से पहिले ऐय्यन वेइजो ( आरय्यों का बीज / का 
नाम आया है। अहुरमझद कहते हैं. कि उन्होंने इसकी स्टप्टि सब से 
पहिले की । इतना तो स्पष्ट है कि आर्यों की यह शाखा इस स्थान को 
अपना वीज--आदि स्थान--सममती थी, इसका यही अर्थ दो सकता 
हूँ कि यद्यपि उनको सप्तसिन्धव की याद भूली न थी पर वद उस देश को 
जहाँ पीछे से उन्हें इतना कष्ट सहना पड़ा और ज्ञा अब उनके शत्रु दव- 











तापा अवेस्ता के अन्य भागों की भाषा की अपेक्षा पुरानी & 





( ६७ ) 

पूजकों के हाथ में था अब अपना घर नहीं सात सकते थे। अतः जिस 
जगह उन लोगों ने अपनी बस्ती बसायी, अपनी उजड़ी शक्ति संभाली 
और, अपने घर्म्म का संस्कार करके उसमें से यथाशस्य बेद्क बातें दूर 
कीं वही उत्तका वीजस्थान हुआ । पुराना घर छोड़ने पर भी धम्म को 
शुद्ध करने में काफ़ी परिश्रम पड़ा होगा । उदाहरण के लिये सोमपान की 
वात ले लीजिये। यों तो मित्र, वरुण, अग्नि सभी सोमपान करते थे 
परन्तु बेदिक आस्यों ने साप्त का सस्वन्ध इन्द्र के साथ विशेष रूप से 
जोड़ा । सैकड़ों मंत्रों में इन्द्र के सोसपान करने का जिक्र है। ऐसा कहा 
गया है कि इन्द्र जन्म से ही सोम पीते थे । यह भी कहा गया है कि 
ब्राह्मणों ने साम को अपना राजा बना कर असुरों पर बिजय पायी । 
इस सब कारणों से सोस का विशेष संबंध देव पूजा के साथ हो गया। 
उधर अपुर पक्ष ने सोम को छोड़ दिया। उन्होंने इस सादक वत्तु को 
जगह दूसरी ओषदबियों से एक पेय पदार्थ निकाला । परन्तु ऐसा प्रतीत 
होता है. कि इन लोगों में भी सोम के काफी समर्थक थे। यह सुधार 
चला नहीं और सोम ( ज़ेन्द में होम ) का फिर प्रचार हुआ । यह्‌ बात 
इस कथा से निकलती है । एक बार सोस अपने दिव्य शरीर सें जरथुश्त्र 
के पास आया। उन्होंने पूछा तुम कौन हो । उसने उत्तर दिया 'में 
होम हूँ । तुम मेरी पूजा उसी प्रकार करो जैछे कि प्राचीन काल में सत्य 
पुरुष करते थे ।! ज़रथुश्त्र ने यह सुनकर सिर झुकाया और सोम की 
स्तुति की । अछ्तु इन सत्र तथा ओर वातों में क्रमशः नये धर्म का रूप 
स्थिर हुआ । जहाँ यह सब हुआ वह स्थान इन लोगों के लिये खभावतः 
अपना आदिस्थान, वीज, हुआ । 

परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि यह लोग वहाँ भी चहुत्त दिनों तक न 
रह सके । हम देख चुके हैं कि अवेस्ता के अनुसार अंगप्रमैन्यु ने इस 
देश को विगाड़ दिया | पहिले यहाँ साव महीने गर्मी और पाँच महीने 
सर्दी पड़ती थी। प्राचीन टीकाऋारों ने परम्परागत जनश्रुति के आधार 
पर ऐसा ही लिखा है पर अंग्रमैन्यु ने वहाँ दस महीने का जाड़ा और 
दो महीने का भीप्मऋतु कर दिया | उस गर्मी में सी ठए्डक थी। 


( ६८ ) 


प्रथम फ़र्गद में तो इतना ही लिखा है पर दूसरे फ़गद में इस संबंध 
की एक कथा विस्तार से दी है। उस कथा का सारांश यह है। 


ज़रथुश्त्र ने अहुरमझद से पूछा * मेरे पहिले आप ने किस को घस्से 
का उपदेश दिया था ? अहुरमजद ने उत्तर दिया 'ैंने विवनघत के 
लड़के यिम" को धर्म्मोपदेश किया। मेंने उससे कहा कि तुम लोगों में 
धस्मे का प्रचार करो पर उसने यह बात स्वीकार न की, उसको अपने 
में ऐसी योग्यता न देख पड़ी । तब मेंने उसको प्रथ्बी में राजा वनाया 
ओर एक सोने की अंगूठी और एक स्वर्ण जटित खन्च राजचिन्ह के 
रूप में दिये | उसने यह बचन दिया कि “ में तुम्हारी पृथ्वी पर राज 
करूंगा । उसकी रक्षा करूँगा, उसको सम्पन्न बनाऊँगा। जब तक में 
राजा रहूँगा तव॒ तक न गर्स हवा बहेगी, न ठए्डी, न रोग होगा न 
सृत्यु । इस प्रकार यिस्॒ को राज करते ३०० वर्ष बीत गये। इतने दिनों 
में मनुष्यों ओर पश्चुओं की संख्या इतनी बढ़ गयी कि वहाँ जगह की 
कमी पड़ी | तव यिम ने प्रथ्वी का आकार पहिले से एक तिहाई बढ़ा 
दिया । इसी प्रकार ३००-३०० बर्ष पर उन्होंने चार धार किया। इस 
बारह सौ वर्ष में प्रथ्वी का आकार तो पहिले से दूना हो ही गया, चह 
जन-पशु संकुल हो गयी | उसमें सर्वन्न सुख ही सुख था |! 


पर यह सुख चिर॒स्थायी न रहा । अहुरमज़्द ने एक सभा घुलायी । 
उसमें एक ओर से तो सब असछुर गण आये, दूसरी ओर से महुप्यों के 
साथ यिम आये। तब अहुरमज़्द ने कहा “ हे विवनघत के पुत्र य्रिम, 
भौतिक जगत्‌ सें अब भयावह जाड़ा पड़ने वाला है, दुःखद पाला 
पड़ेगा, खूब बरक़ गिरेगी।। जंगल में, पहाड़ों पर और नीचे स्थानों में 


का 5 








१ विवनघत के लड़के ग्रिम--- वैदिक ) विवस्वान्‌ के लड़के यम। वेंदिक कथा 
के झनुसार यम ग्रधम मनुप्य थे, अतः बह सबसे पहिले मरे ओर जाकर यमसदन 

राजा हुए। अवेत्ता की कथा में वह प्रथम महुप्य नहीं थे परल्तु इस़र के प्रथम 
छ्पापात्र थ आर एथच्चा के श्रथन राजा हुए 


( ६५९ ) 


रहने वाले सब पशु नष्ट हो जायँंगे'। इसलिये तुम जाकर एक वर 
वनाओ | उसमें मनुष्य, पक्ती सब के बीज लाकर रक्‍्खो (अर्थात्‌ सब 
जाति के थोड़े थोड़े प्राणी रक्खों ) सभी प्रकार के ब॒त्तों के वीज लाकर 
रखो । सबका एक एक जोड़ा लाओं। न वहाँ कोई कुबड़ा रहे, न 
आगे झुका, न नपुंसक, न पागल, न दारिद्रय, न भूठ, न इष्यो, न नीचता; 
न खराब दांत, न कुष्ट । ” यिस ने अहुरसजद के कहने के अनुसार वर 
वनाया और बसाया । इस आख्यान को सुत्तकर ज़रथुश्त्र ने अहुरमज्द्‌ 
से पूछा ' हे भौतिक जगत्‌ के स्रष्टा, हे पूतात्मन्‌ , यिसने जो बर बनाया 
उसमें प्रकाश कैसे होता है १ अहुस्मजुू ने उत्तर दिया “सूजन किये 
हुए प्रकाश होते हैं और बिना रूजन किये हुए। वहाँ चन्द्रमा, 
सूर्य और तारे साल में एक ही बार उदय और अस्त होते देखे जाते हें 
ओर एक वर्ष एक दिल के समान प्रतीत होता है। हर चालीसवें साल 
मनुष्यों और पशुओं के हर जोड़े को दो बच्चे होते हैं, एक नर ओर 
एक सादा । यिम् के बनाये उस वर में लोग बड़े सुख से जीवन बितात्ते 
हैं।” ज़रथुरत्र ने पूछा “उस वर में मज़द धर्म्म का उपदेश किसने 
किया १? अहुस्मज्द ने उत्तर दिया “करशिप्तः नामक चिड़िया ने।! 


साधारण रूप से यह कथा कई कथाओं का मिला जुला रूप प्रतीत 
होती है । वेदिक यम प्रथम मनुष्य थे और मरने पर परलोक के राजा 
हुए । यमसदन में वह धम्मराज रूप से राज्य करते हैं । उनकी नगरी 





१ प्राचीन टीकाकारों का कहना है कि वरफ्‌ की गहिराई कहीं भी एक वितस्ति 
आर दो अंगुल से कम न थी । वितस्ति-वित्ता-१२ अंगुल । 
२ वर-बाड़ा। 


३ झूजन किये हुए ओर बिना सजन किये हुए प्रकाश--भीतिक ओर स्वगाय 
प्रकाश । टीकाकार का कहना है : बिना स्टजन किया हुआ प्रकाश ऊपर से चमकता 
है, छजन किया हुआ प्रकाश नीचे से चमकता है । इसके अनुसार, चन्द्र, सस्य, तारा, 
विद त्‌ का प्रकाश असष्ट ओर आग, वत्ती आदि का प्रकाश सूष्ठ है। 

४ करशिप्त चिड़िया स्वलेक में रहती है । वह चिड़ियों को बोली में अवेस्ता 
का पाठ किया करतो है। 


( ७० ) 


बड़ी रम्य है और उसमें पुण्यकम्मा मनुष्यों की बस्ती है । इसी प्रकार 
यिम भी राजा हैं परन्तु यमसदन के नहीं, यहीं प्रथिवी के । उनका भी 
सुन्दर सुखमय राज्य है। सर्दी के प्रकोप बढ़ने के पहिले बह बाड़े में 
चले गये | मूल में ऐसा कहा गया है कि भौतिक जगत्‌ पर सर्दी का 
प्रकोप होगा, वरफ़ पड़ेगी, पाला पड़ेगा । इससे प्रतीत होता है. कि यह 
बाड़ा भौतिक जगतू के कहीं वाहर था । वह बेदिक यमसदन से मिलता 
जुलता कोई स्थान था| पुराणों में उत्तर कुरु जैसे प्रदेशों का जो वर्णन 
है बह भी इसी प्रकार का है| वह जगहें इस दृश्य पार्थिव लोक में नहीं 
हैं। बाड़ा प्रथिवी से बाहर न होता तो वहाँ चालीस. चालीस वर्ष पर 
सनन्‍्तान न होती | एक पुरानी कथा थी कि प्रलय के बाद स्व॒लेंक से 
मनुष्यादि आकर प्रुथिवी को फिर से बसायेंगे। यह वाड़ा स्वलेक का 
वह भाग प्रतीत होता है जहाँ प्रलयान्त में प्रथिवरी को बसाने वाले प्रलय 
के पहिले रहते हैं । 

परन्तु इस आख्यान का इतना अधिदेविक अर्थ करने से द्वी काम 
नहीं चलता । ऐसा जान पड़ता है कि इसमें ईरानी आस्यों के किसी 
भौतिक अनुभव का भी ज़िक्र है। सामान्य अथ तो यह है कि यह लोग 
ऐय्येन वेइजो में रहते थे। वहाँ सात महीने गर्मी और पाँच महीने सर्दी 
पड़ती थी। जलवायु अच्छा था। जनता छुखी थी। कुछ काल वहाँ 
रहने के बाद (यिस ने वारह सौ वर्ष सुख से राज्य किया) सर्दी 
बढ़ी । अंग्रि मैन्यु ने वहाँ दस महीने की सर्दी और दो महीने की गर्मी 
उत्पन्न की । इसपर यह लोग कहीं अन्यत्र चले गये। जहाँ गये उस 
स्थान को वाड़े के नाम से निदश किया है। वह कहाँ था, यह तो नहीं 
चतलाया गया है पर उसमें एक वर्ष का दिन होना और सूथ्य चन्द्र का 
एक ही वार उदय और अस्त होना जो वतलाया गया है यह तो उत्तरीय 
भुवप्रदेश में होता हैं । सम्भवतः यह लोग चहाँ जाकर बसे नहीं थे 
परन्तु वहाँ की प्राकृतिक दशा का ज्ञान था। कुछ लोग कभी उधर गये 
होंगे। वह स्छूृति बाड़े के साथ जुड़ गयी | भ्वग्रदेश में सामान्य मनुष्य 
न रह सकते हों पर बाड़े के असाधारण मनुप्य तो रद्द सकते ही थे | 


( ७१ ) 

लोगों के असाधारण होने का एक बड़ा प्रसाण यह है कि उन्होंने कर- 
शिप्त चिड़िया से धस्सपिदेश महण किया | 

लोकमान्य तिलक इसकी दूसरी ही व्याख्या करते हैं। वह कहते हैं 
कि यद्यपि वेदों में स्पष्ट संकेत नहीं मिलता पर यह कथा बतलाती है कि 
आपय्यों का आदिस्थान,--केवल इरानी आशर्यों का नहीं, बरन्‌ सब 
आय्यों का वीज-कहीं उत्तरीय ध्रवपदेश में था। जैसा कि हम आगे 
चलकर, नव अध्याय सें दिखलायेगे, ऐसा माना जाता है कि आज से 
कई हजार वर्ष पहिले यह प्रदेश बफ़ से ढँका था। फिर बफ़े हट गयी 
ओर यहाँ एक प्रकार का चिरवसन्त जैसा ऋतु हो गया। कई हज़ार 
वर्षों के बाद फिर हिमाच्छादन हुआ ओर यह प्रदेश फिर रहने के 
अयोग्य हो गया । यह पिछली घटना आज से लगभग १०,००० वर्ष 
पहिले की है | विल्लक का कहना है कि दोनों हिमाच्छादनों के बीच के 
काल में आर्य लोग इस बीज में रहते थे। उस समय इस प्रदेश के 
दक्षिणी भाग में सात महीने की गर्मी और पाँच की सर्दी रही होगी पर 
उत्तरी भाग में दस महीने की गर्मो और दो महीने का जाड़ा था । सूर्य 
चन्द्रादि एक ही वार उदय और अस्त होते थे और एक वर्ष एक दिन 
जैसा प्रतीत होता था । पीछे से, अथोत्‌ आज से लगभग १०,००० वर्ष 
पहिले दूसरा हिमाच्छादन आरम्भ हुआ । यही ७ भ्रिमैन्यु का किया 
उत्पात था । इससे ऋतु उलट गया । अब दस सहीने का जाड़ा और दो 
महीने की गर्मी हो गयी पर वह गर्मी भी बहुत ठए्डी थी। अतः इन 
लोगों को वह देश छोड़ना पड़ा और इन्होने वाड़े में शरण ली । वाड़ा 
कहाँ था यह मूल में लिखा नहीं है. पर यह तो पता चलता ही है कि 
वह लोग ठण्ड के आने पर उस देश को छोड़कर कहीं जाने पर 
वाध्य हुए । 

विचार करने से इस तक में कई च्ुटियाँ देख पड़ती हैं। यह मान 
लिया जाय कि ऐय्येन बेइजो सभी आसश्यों का मूलस्थान था परन्तु इस 
आख्यान से उसका ध्रुवप्रदेश सें होना सिद्ध नहीं होता । इतना ही प्रमा- 
णित होता है कि पदिले वहाँ ऋतु अच्छा था, सात महीने गर्मी पड़ती 
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थी, पाँच महीने का जाड़ा था। लोग सुखी और सम्पन्न थे | उनको 
संख्या ज्यों ज्यों बढ़ती गयी त्यों त्यों उनके उपनिवेश बढ़ते गये अर्थात्‌ 
बस्ती का विस्तार बढ़ता गया । यिम के प्रथिवी को तीन-तीन सौ वर्ष पर 
बढ़ाने का यही अथ होता है। पीछे से यहाँ ठएड का आक्रमण हुआ | 
पहिले दस महीने गर्मी और दो महीने सर्दी होती थी यह नहीं लिखा है 
परन्तु ठण्ड के चढ़ने पर दस महीने की सर्दी ओर दो महीने की गर्मी, 
वह भी ठण्डी गर्मी, हो गयी । तब इन लोगों ने बाड़े में शरण लिया । 
वाड़े का जो वर्णन है. वह धुवशप्रदेश जैसा है। सूय्यचन्द्रादि का 
साल में एक बार उदय और अस्त होना तथा एक वर्ष का एक दिन 
जेसा लगना वहीं सम्भव है। पर यह वाड़ा वीज से कहीं भिन्न जगह 
रहा होगा । वीज में तो सर्दी बढ़ने वाली थी, बरफ़ पड़ने बाली थी, 
पाला गिरने वाला था । यह सब वातें एक बाड़ा घेर देने से नहीं दूर हो 
सकती थीं। यदि अहुर॒मज़द ने अपनी देवी शक्ति से वाड़े की रक्षा कर 
दी तो फिर उसको वनवाने की आवश्यकता ही क्या थी, वह उस देश 
की ही इसी प्रकार रक्षा कर सकते थे | अतः वाड़ा कहीं दूर देश में रहा 
होगां। उसका जो वर्णन दिया गया है उसको बीज का वर्णन नहीं मान 
सकते । एक और वात है । जरथुश्त्र ने अहुरमज्द से पूछा था कि बाड़े 
में प्रकाश का क्‍या प्रवन्ध था। वीज से तो वह स्त्रये परिचित थे, ऐसा 
कई स्थलों पर अवेस्ता में आया है। इससे प्रतीत होता है. कि थाड़ा 
वीज से कहीं दूर था, जहाँ की दशा वीज से सम्भवतः भिन्न होगी। 
तभी ज़रथुश्च्र को यह प्रश्न पूछना पड़ा । ः 
यदि यह आलोचना ठीक है तब तो यह तात्पर्य निकलता है कि 
सप्त सिन्‍्यव से अलग होने के बाद यह असुरोपासक आये ऐस्यन 
वेइजों में बसे और वहाँ कु काल तक सुख से वसे । इसके बाद वहाँ 
सर्दी के प्रकोप से ऋतुविपय्यय हुआ | ऐस्येन वीज ईरान के पास ही, 
सम्भवतः उसके पश्चिमी छोर पर था। सर्दी बढ़ने पर सब नहीं तो 
कुछ लोग वीज को छोड़कर उत्तर की ओर किसी स्थान में, जो डचरीय 
भ्रवप्रदेश में था, जा वसे । उन दिलों वहां रहने की सुविधा थी। इस 
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स्थान को ही वर-बाड़ा-कहा गया है। पीछे से जब हिमाच्छादन॑ 
हुआ होगा तव इसे भी छोड़ना पड़ा होगा । फिर नीचे उतरकर यह 
लोग धीरे धीरे ईशान के आस पास आये होंगे। बहुत सम्भव है कि 
ईरान में इनकी ओर शाखाएं पहिले से बसी भी हों । पुनः सम्मिलन के 
बादू सब शाखाओं के अजुभवों ओर स्पृतियों को मिलाकर ही मजद 


धस्म ने अपना अन्तिस स्वरूप पाया होगा । 


यह कोई बहुत दूर की कल्पना नहीं है। जिस भाषा में अवेस्ता की 
पोथी लिखी है वह ईरान की पहली भाषा नहीं है। ज़ेन्द पहलवी से 
मिलती जुलती है परन्तु उससे भिन्न है। ऐसी परम्परागत कथा है कि 
सझद धम्स के संस्क्षत अथोत्‌ शुद्धलूप को इरान में मग लोगों ने 
फैलाया । यह लोग मीडिया प्रदेश में रहते थे जो ईरान के उत्तर-पश्चिम 
में है। मग लोग ही उपासना के समय आधवन हो सकते थे। 
अवेस्ता की प्रतियाँ इस्कन्द्र रूसी ( सिकन्दर ) के आक्रमण के समय 
जल गयीं । फिर जिसको जो कुछ याद था या जो कुछ इधर उधर 
लिखा पड़ा था वह सव जोड़ जाडकर संग्रह किया गया। इस वृत्तान्त से 
यह तो निकलता है कि प्राचीन अवेस्ता का बहुत-सा अंश खो गया है । 
यदि वह सब होता तो सम्भव है कि वाड़े के सम्बन्ध में और प्रकाश 
पड़ता और यह वात निश्चित रूप से जानी जा सकती कि बाड़े से 
चलकर लोग कहाँ और किघर गये । वाड़ा यदि उत्तर भ्रुवप्रदेश में था 
तो हिसाच्छादन के वाद वह भी वसने योग्य न रह गया होगा। अतः 
जो लोग वहाँ रहते थे उन्हें उसे भी छोड़ना पड़ा होगा । सम्भव है कि 
उन्हीं के वंशज मय हुए हों । 


परन्तु यदि यह वात ठीक है कि आज से लगभग दस हज़ार वर्ष 
पहिले जब उत्तरीय ध्रुवप्रदेश का जलवायु मधुर था, कुछ लोग ऐप्यन 
वेइजो छोड़कर वहाँ जा बसे तो फिर हमको यह भी देखना पड़ेगा कि 
चीज से इतना गहिरा ऋतुविपयय केसे हो गया। यह स्मरण रखना 





+ आधूवन-लेंदिक अथवेन--यज्ञ कराने वाला पुरोहित । 
सार १० 
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होगा कि तिलक की यह कल्पना निराधार है कि वीज में चन्द्रसूय्य साले 
में एक वार उदय ओर अस्त होते थे ओर एक वर्ष एक दिन जैसा 
होता था। यह बातें तो बाड़े की हैं जहाँ वह लोग बीज छोड़कर आये | 
हमको इतना ही देखना है कि बीज में दस महीने का जाड़ा ओर दो 
महीने की गर्मी केसे हो गयी । 

एक बात और ध्यान में रखने की है । ऐय्येन बेइजों पर जो विपत्ति 
आयी बह स्थायी नहीं थी। ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ दिलों के पीछे 
वह दूर हो गयी क्‍योंकि ऐसी कथा है कि जरथुश्त्र स्वयं वहाँ गये थे । 
वह यिस के बहुत पीछे हुए थे, तभी तो अहुरमजद ने उनको यिम॒ की 
कथा सुनायी । जिस समय ज़रथुश्त्र वीज में गये उस समय दस 
महीने की रात और दो महीने की ठण्डी गर्मी वाला ऋतु वहाँ नहीं 
था । कम से कम ज़रशथुश्त्र ने कहीं ऐसा नहीं कहा है। उनको बीज में 
कठोर ऋतु होने का उतना ही बृत्त ज्ञात था जितना उनको अहुस्मज्द ने 
बताया था | 





तिलक का यह तक है कि पहिले सभी आर्य्य ऐन्यन बेइजो में रहते थे । फिर 

उसके नष्ट होने पर उसी क्रम से नोचे उतरे जो बेन्दिदाद के प्रथम फर्गद में दिया 

है। उनका १५ वां निवासस्थान सप्त सिन्धव था। उसके बाद १६ वां स्थान-रंघ- 

अरविस्ताने रूम नहीं वरन्‌ रसा ( काबुल के पास की एक नदी ) छे किनारे का 

_ अदेश था। फिर यहां से वह लोग धीरे धीरे ओर पद्चिम अर्थात्‌ ईरान की ओर गये 
होंगे । हम इन प्रदेशों के विपय में पिद्धले अध्याय में विचार कर चुके हूं । 
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आहठवां अध्याय 
खण्ड भप्र्चय 


यद्यपि मत्यावतार की कथा भिन्न-भिन्न पुराणों में किश्चिह्विन्न 
प्रकारों से दी गयी है परन्तु उसका आरम्भ इसो बात से होता है कि एक 
समय खण्ड प्रलय हुआ और सारी एथ्वी जल से सर गयी। सभी 
प्राणी नष्ट हो गये | केवल एक भाग्यशाली मनुष्य को विष्णु भगवान्‌ ने 
मत्त्य का रूप धारण करके बचा लिया । इस प्रकार के खण्ड प्रलय का 
वर्णन दूसरे देशों में भो मिलता है। मिश्न, यूनान, बैविलन, यहाँ तक कि 
उत्तर अमेरिका में भी कुछ ऐसो कथाएं हैं । यह सम्भव है कि कुछ देशों 
में यह अन्यन्न से पहुँची हों परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ हद तक 
इनमें उन लोगों के अपने अनुभवों का वृत्तान्त है जिनमें यह प्रचलित 
हैं। कभी-कई हज़ारों वष पहिले--उनके पूर्वजों पर जो विपत्ति घह- 
रायी थी उसी को क्षीण स्मृति कथा के भीतर ग्रथित है । 

सब कथाएं एक ही प्रकार की नहीं हैं । इनमें कई वड़े अन्तर हैं। 
यहाँ पर हस इनमें से तीन मुख्य कथाओं को देते हैं :-- 

पहिली कथा वह है जो पश्चिमी एशिया और रूपान्तर से उत्तरीय 
अफ्रोका में प्रचलित है । यह ईसाई धम्मे ग्रंथ वाइविल में विस्तार से दी 
हुई है । इसके अनु धार इंश्वर ने हज़रत नूह नामक महावुरुष को साव- 
धान कर दिया था। उन्‍होंने एक जहाज़ बना कर उसमें सभी प्राणियों 
का एक एक जोड़ा रक्खा | इसके वाद चालीस दिन और चालीस रात 
तक निरन्तर सूसलाधार पानी वरसता रहा । आकाश, एथ्बी और समुद्र 
एक हो गये । चारों ओर जल ही जल हो गया | केवल नूह का जहाज 
चच रहा । चालीस दित के बाद जब वर्षा थमी तव जहाज जाकर 
अरारत पहाड़ की चोटी पर रुका। फिर धीरे धीरे नृह के लाये हुए 
जोड़ों से सृष्टि वढ़ी । 
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दूसरी कथा पारसियों की है। इसे हम पिछले अध्याय में दे चुके हैं । 
ऐय्यन बेइजों में वरफ़ का आक्रमण हुआ | ठण्ड पड़ी, दिन रात का 
रूप बदल गया। अहुरमज्द ने यिस्र को पहिले से ही सावधान कर 
रक्‍्खा था। उन्होंने वादा बनवा रक्खा था। उसमें चले गये। वहाँ 
धीरे धीरे सृष्टि बढ़ी । 


तीसरी कथा वह है जो भारत में प्रचलित है । इसके पौराणिक रूपों 
में थोड़ा बहुत भेद्‌ है पर मूल कथा वह है जो शतपथ चाह्मण में दी है | 
ब्राह्मण ग्रंथ वेद के अंग माने जाते हैं अतः जो रूप शतपथ बाह्मण में 
दिया हुआ है उसे ही प्राचीन मानना चाहिये। कथा देने के पहिले हम 
एक वात की ओर ध्यान आक्ृष्ट करना चाहते हैं। वह यह है कि जो 
घटना इस कथा में दी गयी है उसकी ओर ऋग्वेद में कहीं ज़रा भी 
संकेत नहीं है। शतपथ ब्राह्म॑ण में इसका जिक्र है पर यह ग्रंथ ऋग्वेद 
के पीछे का है। सम्भव है ऋग्वेद में इस आख्यान का न मिलना केवल 
आकस्मिक हो परन्तु इत ने बड़े उथलपुथल का कहीं भी उल्लेख न 
मिलना आश्चय्ये की वात है। अनुमान यही होता है कि यह घटना 
ऋग्वेद काल के पीछे की है। घटित होने के वाद उसकी स्परति अमिट 
हो गयी और देश के सभी इतिदृत्तों में--इतिहास-पुराणों में--किसी 
न किसी रूप से स्थान पा गयी । 

शतपथ त्राह्मण के पहिले प्रपाठक के आठवें अध्याय के पहिले 
त्राह्यण में लिखा है कि एक बार ग्रातःकाल मनु के हाथ में एक 
छोटी मछली आ पड़ी । उसने उनसे कहा मेरी रक्षा करो' | आगे चल 
कर एक बहुत बड़ी वाद आने वाली है, जल से प्रथिवी आच्ड्ादित हो 
जाने वाली है, जिसमें सव प्राणियों का नाश हो जायगा। ओोब इमाः 
सर्वा; प्रजा नित्रोंढा | उस समय मैं तुम्हारी रक्षा करूंगी। मनु ने 
उसे बचा लिया । वह बढ़ती गयी। जब जलप्ठावन का समय हुआ तो 
उन्होंने उसके आदेश के अनुसार एक नाव बनायी । जघ ओव आया 
(बाढ़ आयी ) तो उन्होंने उसकी सींग में नाव की रत्सी डाल दी : 
तत्व शुज्ञे नाव: पाश अतिसुमोच । मछली नाव को खींच कर उचरीय 
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पहाड़ की ओर ले गयी : तेनेतमुत्तरं गिरियतिदुद्राव | वहाँ पहुँच कर 
मछली ने उससे कह कि जब तक पानी रुके तब तक नाव को पेड़ से 
बाँध दो । यह जगह - सनोरबसपणम्‌ (सन्ु के उतरने की जगह ) 
कहलायी । महाभारत में इसे नौबन्धनम्‌ ( नाव बाँधने की जगह ) कहा 
है। जब पानी घटा तो सनु अकेले बच गये थे । मनुरेवेकः परिशिशिपे 
उन्होंने पाक यज्ञ किया । कुछ काल के बाद वहाँ श्रद्धा नाम की ख्री 
उत्पन्न हुई । उससे मानवी प्रजा की सृष्टि हुई । 
इन तीनों आख्यानों को देखने से ही इनके भेद देख पड़ जाते हैं। 
एक तो बचने के प्रकार में भेद्‌ है पर सब से बड़ा भेद प्रलय के स्वरूप 
में है। वाइविल में घोर वृष्टि होती है। अवेस्ता में बरफ़ पड़ती है, 
ब्राह्मण में जल बढ़ आता है । कुछ लोग कहते हैं कि यह तीनों वर्णन 
एक ही घटना के हैं पर जब घटना के सूल स्वरूप में इतना बड़ा अन्तर 
है तो एक सानने का कोई कारण प्रतीत नहीं होता । यह असम्भव वात 
है कि जिस घटना ने लोगों के जीवन में इतना उथल पुथल कर दिया, 
जो राष्ट्र के स्मृति पटल पर तप्त लौहशलाका से खचित हो गयी, उसके 
रूप के सम्बन्ध में इतनी विस्मृति हो जाती कि कोई वृष्टि कहता, कोई 
वरफ, कोई वाद । फिर वहुत दिनों की बात भी नहीं है, तीनों ही अनु- 
भव सभ्य लोगों के धस्स ग्रन्धों सें दिये हुए हैं । इससे तो यही अनुमान 
होता है कि यह तीन एथक घटनाएं हैं जो अनुमानतः तीन प्रथक्‌ समयों 
में घटित हुई । 
तिलक कहते हैं कि अवेत्ता और ब्राह्मण की कथाएँ एक ही हैं 
ओर ऐस्येन वेइजों से ही संबन्ध रखती हैं। वह कहते हैं कि यद्यपि 
भारतीय कथा में जल की वाढ़ का उल्लेख है पर यह भूल सी है। 
फिर संस्द्धत का प्रालिय शब्द पाणिनीय व्याकरण के अनुसार प्रलय से 
निकला है। प्रलय का अथ है जलझ्ावन और भालेय का अर्थ है व । 
अतः प्रलय की कथा में वीजरूप से प्रालेय की कथा निहित है। इस 
ढक की असमीचीनता स्पष्ट है । हठ करके सारतीय कथा का ऐसा क्‍यों 
अर्थ किया जाय जो इरानी कथा से मिल ही जाय ९ 
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दास कहते हैं कि भारतीय कथा उस समय की है जब सप्तसिन्धव 
के दक्षिणी प्रदेश का नक़्शा बदला । ऐसे भौगर्भिक उपद्रव हुए जिनसे 
दक्षिण की ओर का समुद्रतल ऊपर उठा | उसके ऊपर उठने से राज- 
पुताना की सरुभूमि वनी । जब समुद्रतल उठा तो समुद्र का जल सप्त- 
सिन्धव पर हृट पड़ा होगा । बहुत ऊँची जगहों को छोड़कर एक वार 
धर्वत्र जल ही जल हो गया होगा । इसीलिये कहा गया है कि मत्स्य मनु 
को उत्तरगिरि की ओर ले गया । उत्तर में हिमालय की ऊँची चोटियाँ 
है जहा रक्षा हों सकती थी। यदि ऐय्यन वेइजों कहीं ध्रवप्रदेश में था 
और यह घटना उसमें घटित हुई तो वहाँ कोई उत्तरगिरि है ही नहीं । 
उत्तरगिरि की ओर जाने में यह भी संकेत है कि मनु कहीं दक्षिण की 
ओर से गये थे। दूसरी पुस्तकों में ऐसा उल्लेख आता है कि मनु का 
आश्रम कहीं सरस्वत्ती के तट पर था। यह उपर्यक्त अनुमान की पुष्टि 
एरता है। इतना जल जो सारे श्रान्त में फेल गया उसमें से कुछ तो 
दियों के मांग से समुद्र में फिर पहुँचा होगा, कुछ चारों ओर फैल 
या होगा । वायु उसके भाष को ऐसय्यन बेइजों की ओर उड़ाकर ले 
ययी होगी । वहाँ की ठए्डी हवा से मिलकर सम्भव है वह वहाँ बरफ 
कै रूप सें गिरी हो | इसी का वर्णन अवेस्ता में होगा । जैसे कुछ काल 
7 बाद सप्तसिन्धव से जल हट गया उसी प्रकार ऐय्यन वेइजों में दिम- 
प्टि भी बन्द हो गयी होंगी | यह भी सम्भव है कि इसी जल की भाष 
| बैविलन में वह महाव्रष्टि करायी हो जिसका वाइविल में उल्लेख है । 


दक्षिणी समुद्र के सूख जाने के बाद सप्तसिन्धव में सवमावतः गर्मी बढ़ गयी। 
ग़त्‌ इसी बात की ओर संकेत करके वेन्दिदाद के प्रथम फयद में कद्दा हूं कि समप्त- 
न्चव में अंग्रिमेंन्यु ने अपनी माया से गर्मो उत्पन्न कर दी । 


नवां अध्याय 


उत्तरीय धुवष्रदेश 


जैसा कि हम पहिले देख चुके हैं भारतीय आय्य तो अपने को सप्त- 
सिन्धव के अनादिकालीन निवासी मानते थे और जो कोई केवल 
ऋणग्वेद्‌ या इन आर्य्यों के दूसरे मंथों को देखेगा वह भी इसी परिणाम 
पर पहुँचेगा। सम्भव है ऋग्वेदकाल के पहिले, आज से ३०,०००- 
३०,००० व या उससे भी पहिले, यह लोग कहीं और से घूमते-फिरते 
यहाँ आगये हों और फिर भौगोलिक तथा भौगभिक कारणों से यहीं 
रह गये हों । यदि ऐसा हुआ होगा तो उस समय वह लोग नंगे, जंगली, 
सम्भवतः नरमांसभक्षी रहे होंगे। आर४्म में तो मनुष्य की यही दशा 
थी । उनको स्थात्‌ आग जलाना भी न आता होगा । खेती या पञ्ुपालन 
तो वह क्‍या करते, वनेले पशुओं का शिकार ही उन्तका मुख्य जीवनो- 
पाय रहा होगा। उनके हथियार या तो हड्डी के होंगे या पत्थर के | 
सनुष्य समाज का यही प्रारम्मिक चित्र है। सभी उपजातियों को इस 
अवस्था में से होकर आगे वढ़ना पड़ा है | 


परन्तु वेदिक आय्यों को वह दिन प्रायः भूल गये थे । ऋग्वेद में 
उसका उल्लेख नहीं है। वेदिक आय्ये नगरों और आ्रामों में बसते थे, 
व्यापार करते थे, खेती करते थे, उनकी अपनी परिमार्जित उपासना 
विधि थी, समाज की व्यवस्था थी । उनको धातुओं का ज्ञान था। वजञ 
के बारे में निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि वह धातुनिर्मित था, 
शेष हथियार धातु के ही होते थे। कपड़े विने और सिले जाते थे। 
इसका तात्पय्य यह है कि सप्तसिन्धव में हमकों आय्य उपजाति उस 
अवस्था में मिलती है जिसमें उसकी संस्कृति ओर भाषा दूसरे देशों में 
जाने के योग्य थी। और इन आप्यों को किसी दूसरे जगह से आने की 
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स्वृति न थी। इससे यह निश्चित है कि वेदों के आधार पर आरप्याँ 
का, अथात्‌ आय्ये संस्कृति का, आदिम स्थान सप्तसिन्धव ही था। 

अवेस्ता में जो कुछ स्पष्ट वर्णन दिया हुआ है उसकी भी विवेचना 
की जा चुकी है। उससे भी यह वात प्रमाणित नहीं होती कि आर्य्य 
लोग कहीं ओर के निवासी थे । अधिक से अधिक यह्‌ माना जा सकता 
है कि उनकी एक शाखा जो सप्तसिन्धव छोड़ने के बाद कभी ऐस्येन 
वेइजो में रहती थी, किसी समय भ्रवप्रदेश में जाकर वसने के लिये 
विवश हुई थी। यह एक शाखा मात्र का अनुभव है, इसका यह भी 
प्रमाण है कि अवेस्ता में जिन सोलह देशों के नाम दिए हैं उनमें सप्त- 
सिन्धव भी है परन्तु वेदों में सप्तसिन्धव के अतिरिक्त और किसी देश 
का स्पष्ट उल्लेख नहीं है। जो लोग वाहर गये ही नहीं वह विदेश का 
ज़िक्र केसे करते ? 

परन्तु अपने मत की पुष्टि में तिलक ने ओर भी कई प्रमाण दिये 
हैं। इनपर आगे के अध्यायों में विचार होगा। इसके पहिले भुवश्रदेश 
की कुछ विशेषताओं को समझ लेना चाहिये | 

सूस्य की परिक्रमा करने में प्रथिवी जो अंडाकार बृत्त बनाती है. 
उसकी एक नाभि पर सूय्य है। प्रथिवी का घुरा इस बृत्त पर सीधा 
खड़ा न होकर उसके साथ एक कोण बनाता है। साल में दो वार सूर्य 
ठीक पूर्व में उदय होता है और ठीक पश्चिम में इबता है | इन दोनों 
तिथियों में दिन रात वारह-बारह घंटे के होते हें । ऐसी पढिली तिथि 
आजकल मार्च में आती है। इसके बाद सूर्य वरावर उत्तर की ओर 
बढ़ता जाता है। जाते-जाते जून में २१ तारीख को उत्तर बढ़ता रुक 
जाता है। उस दिन सबसे लंबा दिंन और सबसे छोटी राव द्वोवी दे । 
फिर सूर्य नीचे उत्तरता है और सितम्बर में फिर दिन रात वरावर होते 
हैं और सूर्य्य का उदय ठीक पूर्व और अत्त ठीक पश्चिम में होता दे । 
इसके बाद सूय्य नीचे उतरता ही जाता है | २३ दिसम्बर को उसका 
दक्षिण की ओर बढ़ना वंद हो जाता है । उस दिन सबसे बढ़ी रात और 
सबसे छोटा दिन होता है। फिर सूच्ये ऊपर चढ़ता है और मार्च में 
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जाकर ठीक पूव में उदय होता है। सूच्य के दक्षिणासिमुख होने के:दिलों::“” 
को दक्तिशायन और उत्तरयात्रा के दिलों को उत्तरायण कहते हैं । परह्मदि 
गतिशील पिणडों की चाल की ठीक ठीक गणना करने के लिये ज्योति- 
षियों ने आकाश को बारह भागों में वॉँट दिया है जिनमें से प्रत्येक को 
राशि कहते हैं| हमको आकाश में छ्थिवी की गति का तो प्रत्यक्ष पता 
लगता नहीं ऐसा प्रतीत होता है कि सूर्य प्रथिवी की परिक्रमा कर रहा 
है । जिस दिल सूय्ये का किसी राशि में प्रवेश होता है उस दिन केा 
संक्रान्ति कहते हैं । जब दिन रात वरावर होते हैं तब सूस्य भेष और 
तुला राशियों में होता है | उत्तरायण का आरसण्स सायन मकर संक्रान्ति 
ओर दृक्षिणायत का सायन कह संक्रान्ति से होता है। सूथ्य की एक 
परिक्रमा में प्रथिवी को ३६० दिन से कुछ ऊपर समय लगता है | 

सूथ्य की परिक्रमा करने के साथ साथ प्रथिवी अपने धुरी पर 
पश्चिम से पूर्व की ओर लगभग चौबीस घंटों सें घुसती है। इसी से 
सूर्य्य चन्द्र तारे पूर्व से पश्चिस की ओर घूमते प्रतीत होते हैं। धुरी के 
उत्तरीय छोर के ठीक सामने जो तारा पड़ गया है वह अचल प्रतीत 
होता है । उसे ध्रुव कहते हैं। इस तारे का इस दिशा से होता एक आक- 
स्मिक बात है। यदि घुरी की दिशा वदल् जाय, जेसा कि कई हज़ार 
वर्षों में धीरे-धीरे होता भी है, तो कोई दूसरा दारा सामने पड़ जायगा, 
उस अवस्था में वही धुव होगा । यह भी हो सकता है कि कोई तारा 
ठीक सासने न पड़े। यदि ऐसा हुआ तो ध्रुव होगा ही नहीं। आज 
कल धुरी के दक्षिणी छोर के सामने कोई तारा नहीं है। अतः दक्तिश 
में घुब नहीं है । 

पृथिवी का उत्तरतस बिन्दु उत्तरीय श्रुव और दक्षिणतम बिन्दु 
दक्षिणी धुव कहलादा है । ध्रुव के पास का प्रदेश यधान्याय उत्तरीय 
या दक्षिणी धुव प्रदेश कहलाता है । यहाँ हम प्रसद्रवशात्त्‌ उन ज्योति- 
रेग्विषयों का संक्षेप सें दर्णन करेंगे जो उत्तरोीय घुच और उचरीय 
भुवग्रदेश में देख पड़ते हैं। इनको जान लेने से आगे के अध्यायों को 
समभने सें सुगमता दोगी । 
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यदि कोई भनुष्य प्रथिवी के ठीक उत्तरीय ध्रव पर खड़ा हो जाय 
तो ध्रुव तारा उसके ठीक सिर पर होगा । जो तारे खगोल (आकाश 
गोल ) के उत्तराद्ध में हैं वही देख पड़ेंगे परन्तु न उत्तका उदय होगा न 
अस्त । वह ध्रुव के चारों ओर घूमते दिखायी देंगे। उनकी घूमने की 
दिशा पूर्व से पश्चिम होगी। वह बराबर ज्षितिज के ऊपर रहेंगे। वर्ष 
एक दिन रात जैसा होगा । छः महीने का दिन और छः मद्दीने की रात 
होगी | रात की समाप्ति के बाद सवेरा आरम्भ होगा । यह सवेरा दो 
महीने तक रहेगा। सवेरे का प्रकाश आकाश में एक जगह न रहेगा 
परन्तु ज्षितिज पर घमता रहेगा। २४ घंटों में इसका एक चक्कर पूरा 
होकर दूसरा आरम्भ होगा । दो महीने के वाद सूय्य उदय होगा । सूय्य 
भी पृ्वे से पश्चिम हमारे प्रदेश की भांति न चलेगा । वह चार महीने 
तक न उदय होगा, न अस्त होगा । क्षितिज पर घूमता रहेगा | चौवीस 
घंटों में उसकी भी ध्रुवग्रदक्षिणा पूरी होगी । इस चार महीने के वाद 
सुय्ये डूब जायगा और सध्या आरस्भ होगी। सायंकाल का ग्रकाश 
भी उसी प्रकार ज्षितिज पर घूमता रहेगा। संध्या के अन्त होने पर 
चार महीने की घोर अन्धकार मय रात होगी । इस छः महीने के दिन 
में सूथ्य का विम्व द्रष्टा से सदैव दक्षिण की ओर रहेगा । 


वि 


भ्रवदेश की यह विशेषताएं नीचे के नक्शे से सुगमता से समम में 
आ जाय॑गी । 


(पर 


ज्ध्र 
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यह नक्कशा प्रथिवी के उत्तरीय गोलाऊँ का है । सम एथिवी गोल का 
मध्य विन्द है और उ उत्तरीय प्रत । उम्र प्रथिवी की घुरी है। भूसभू 
भूमध्य रेखा है। जब दिल रात बराबर होते हैं उन तिथियों में सूस्य 
भूमध्य रेखा के ठोक सामने उदय और अस्त होता है। कक कक रेखा 
है। जिस दिन सबसे लम्बा द्न होता है. उस दिन सूथ्य इसी रेखा के 
सासने उदय ओर, अस्त होता है । ठीक इसी प्रकार दक्षिणी गोलाड में 
होता है। वहाँ सव से लंबी रात वाली विधि में सूथ्ये मकर रेखा के 
सामने उदय और अस्त होता है। यह रेखा भूमध्य रेखा से उतनी ही 
दक्षिण है जितनी कि कक रेखा उससे उत्तर है। यह स्पष्ट ही है कि 
सूय्ये जब कर्क रेखा पर होगा तव भी उत्तरीय ध्रुव पर खड़े हुए द्रष्ट 
के बराबर पहीं आ सकता । उससे दक्षिण की ओर ही देख पड़ेगा । 
शी-शी शीत रेखा है। इसके ऊपर उ तक वह भू भाग है जिससें 
आज कल कड़ी शीत पड़ती है और वारहों महीने वर्फ़ जमी रहती है। 
यहां वह प्रदेश है जिसे हम वरावर उत्तरीय ध्रुव प्रदेश कह आये हैं। 
इस प्रदेश में सी सूथ्य कभी द्र॒ष्टा के वरावर नहीं आ सकता, जब होगा 
तव दक्षिण की ओर हो देख पड़ेगा । वहुत से तारे यहाँ भी उद्यास्त 
के वन्‍्धन से मुक्त होंगे। वह ध्रुव तारे की निरन्तर परिक्रमा करते देख 
पड़ेंगे । कुछ तारों का उदय, ओर अस्त भी होगा । खगोल के दक्ति- 
णार्व का कोई तारा यहाँ से भी नहीं देख पड़ेगा । बष के तीन भाग 
होंगे (४) एक लंत्री रात--यह रात उस समय होगी जब सूर्य भू- 
सध्य रेखा के नीचे उतर कर सकर रेखा के सासने होगा। रात की 
लंबाई द्रष् के स्थाव के अनुसार होगी। जो स्थान भ्रुवविन्द्ुु के पास हैं 
वहाँ वह लग भग छः महीने की होगी, जो शी-शी रेखा के पास हैं वहाँ 
वह चौदीस घंटे से कुछ ही अधिक होगी। लंबी रात्रि के वाद सबेरा 
होगा | यह स्ेरा भी स्थानभेद के अनुसार लंबा होगा। कहीं तो यह 
लगभग दो मद्दने छा होगा, कहीं झुछ घंटों का । ध्रुव बिन्दु के पास के 
भागों में प्रातःप्रकाश् ज्षञितिज के पास पर चारों ओर घृमता देख पड़ेगा 
फिर (४) छंचा दिन होगा । इसकी लंबाई भो रात छो भांति द्रष्टा के स्थान 
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के अलुसार न्यूनाधिक होगी । इस लंबे दिन के वाद बैसा ही सायंकाल 
होगा जेसा सवेरा हुआ था। लंबे दिन में सूथ्य अस्त हुए बिना द्रष्टा 
की परिक्रमा करता देख पड़ेगा परन्तु सूथ्ये और प्रातःज्योति भ्रुवविन्दु 
की भांति जितिज पर नहीं वरन्‌ उससे कुछ ऊपर लंबा ओर टेढ़ा चक्र 
बना कर घृमते अतीत होंगे । (77 ) छंबी रात और लंबे दिन के बीच 
में साधारण चोवीस घंटे के अहोरात्र | लंबी रात के वाद जब लंबा 
प्रातः:काल समाप्त होगा और सूख्य के दर्शन होंगे तो पहिले पहिले 
वह कुछ घंटों के वाद अस्त हो जायगा और रात हो जायगी। धीरे- 
धीरे सू््य के ऊपर रहने के समय, अथात्‌ दिन की लंवाई में वृद्धि और 
उसी अनुपात से रात की लंबाई में कमी होती जायगी, क्योंकि दोनों 
मिल कर चौबीस घंटे ही होते हैं | थोड़ी थोड़ी देर के लिये सबेरा भर 
सायंकाल भी होगा | फिर जिस दिन सूर्य्य का दर्शेनकाल चौवीस घंटे 
से बढ़ जायगा उस दिन लम्बा दिन आरम्भ हो जायगा। इसी प्रकार 
लंबे दिन के समाप्त होने पर सूर्य का दशन काल धीरे-धीरे घटने लगेगा 
आर फिर चौवीस घंटे में अहोराच्र ( दिन रात ) होने लगेगा। जिस 
दिन सूथ्य का अदर्शन काल चौबीस घंटे से बढ़ जायगा उसी दिन से 
लम्बी रात आरम्भ होगी । 

इस प्रदेश की लंबी रात के अंधेरे को कुछ अंश तक आरोरा 
बोरिएलिस कम करता है। यह एक विचित्र प्रकाश है जो वहाँ देख 
पड़ता है। आकाश में श्रकाश की लपदें सी उठती हैं । इसका ठीक 
ठीक कारण अभी तक बिद्दानों को समम में नहीं आया है परन्तु विद्युत्‌ 
से किसी प्रकार का सम्बन्ध है ऐसा माना जाता है । यह प्रकाश लंबी 
रात के कुछ महीनों में देख पड़ता है | कुछ सहायता शुद्ध पक्ष में चन्द्रमा 
से मिलती है । 

यह ज्योतिनरश्य तो इस प्रदेश के नित्य दग्विपय हैं। आज से 

हज़ारों वर्ष पहिले भी थे, आज भी हैं, आगे भी रहेंगे। परन्तु ऋतु 
सस्वन्धी दग्विपय सदैव एक से नहीं रहते। उनमें परिवर्तन होता 
रहता है । 
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भूगोल और भूगभेशाखर के विद्वानों का यह मत है कि कई कारणों 
पे जिनका सुख्य सम्बन्ध ज्यौतिष से है प्रथ्वी पर ऋतुओं का तारतम्य 
त्रद्लता रहा है । 

जिन भागों में आज सर्दी पड़ती है उनमें कभी गर्मी थी ओर जहाँ 
आज गर्मी है वहाँ सर्दी पड़ती थी । आज कल भूसध्य रेखा से उत्तर के 
भागों को इस प्रकार विभाजित करते हैं :-- 


उचसरोय भ्रुव 


हे सात ( उत्तरीय श्वप्रदेश ) 
हि 





क हक भाग 


या मम मम मी  अ आम 


अत्युष्ण भाग 


भूमध्य रेखा 


भूमध्य रेखा के दक्षिण सें भी दक्षिणी ध्रुव तक प्रथ्वीतल का इसी 
प्रकार विभाजन है। परन्तु एक ऐसा भी समय था जब विभाजन 
ऐसा न था। इन दिनों अनुष्णशीत भाग में कहीं कहीं बड़ी कड़ी सर्दी 
पड़ती थी और प्र॒व प्रदेश सें एक प्रकार का चिरवसन्त था। गर्मी 
ओर सर्दी वारहों महीने ऋतु मधुर रहता था | इस वात का भी प्रमाण 
मिलता है कि कई वार एथ्वी के वहुत वड़े भाग वरफ़ से ढेँक गये थे। 
हज़ारों वष के बाद वरफ़ हटी और फिर आयी। डाक्टर क्रोल 
की गणना के अजुसार उत्तरी भूम्यद्ध में अन्तिम हिमाच्छादन आज से 
लगभग २,४०,००० वर्ष पहिले आरम्भ हुआ । बीच वीच में वरफ़ कहीं 
हट जाती थी, कहीं फिर आ जाती थी परन्तु प्रायः यह अवस्था 
१,६०,००० दर्ष तक चली गयी । आज से लगभग ८०,००० व हुए 
वरफ पीछे हट गयी और अब केवल धुव प्रदेश में रह गयी है| इसका 
दालय्ये यह हैं कि पिछले ८०,०५०-५०,००० वर्ष फे बीच में इस भू- 
भाग सें ऋतुसंचार प्रायः आज जैसा ही रहा है। अतः यदि आर्य्य 
लोग कभी ध्रुव प्रदेश में रहते थे ठो वह वात इससे पहिले की होगी । 
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आज से १०-१० हज़ार वर्ष पहिले तो उनका सप्रसिन्धव सें रहना 
प्रमाणित ही होता है। अतः हमको वह जगह सी दूँढ़नी होगी जह 
भ्रव प्रदेश छोड़ने के वाद और सप्त सिन्धव में आने के पहिले अथांत्‌ 
५०,००० से १०,००० वर्ष पहिले तक वह लोग रहे। 

कुछ लोगों को जिनमें तिलक भी हैं. क्रोल की यह गणना सम्मत 
नहीं है। वह कहते हैं कि वरफ़ को हटे लगभग १०,००० वर्ष हुए। 
इसका तात्पय यह हुआ कि इससे बहुत पहिले उत्तरी ध्रुव प्रदेश बरफ़ 
से ढंका था। बीच में वहाँ से बर॒फ़ हट गयी और नीचे के, अथात्‌ 
अनुष्णशीत प्रदेश की ओर बढ़ गयी। फिर लगभग १०,००० वर्ष 
हुए इधर से हट गयी ओर भप्रव प्रदेश फिर हिमाच्छन्न हो गया। बरफ 
के पिछले आक्रमण से पहिले ध्रवप्रदेश में चिरवसन्त जैसा ऋतु था। 
लोग बहुत ही सुखी और संस्कृत थे। फिर जब वरफ़ उधर बढ़ी तो 
उनको अपना वह घर छोड़ना पड़ा ओर वह सप्तसिन्धव तथा अन्य 
जगहों में जा वसे | 

इस सत के सम्बन्ध में भी दो आपत्तियाँ उठती हैं । जो लोग इसका 
समर्थन करते हैं. वह कहते हैं कि इस प्रदेश में रहने की अवस्था में 
आय्यों ने सभ्यता में काफ़ी उन्नति कर ली थी | यह ठीक भी है। जब 
उसके थोड़े ही दिनों वाद सप्तसिन्धव में वह इतने उन्नत पाये जाते हैं 
तो यही सानना पड़ता है कि यह उन्नति उन्होंने अपने पुराने घर में ही 
कर ली होगी | परन्तु यह आश्चय्य की बात है कि यूरोप के निवासियों 
की, जो उन्हीं आय्यों के वंशज माने जाते थे, तत्कालीन अवस्था बिल्कुल 
जंगलियों की सी पायी जाती है । न उन्हें कपड़ा विनना आता था, 
न धातुओं से काम लेना जानते थे। न उनका कोइ साहित्य था, न 
ठिकाने की राजव्यवस्था थी । ऐसा केसे हो गया ? घर छोड़ते ही उनकी 
सारी संस्कृति और सभ्यता कहाँ खो गयी | केवल भारत और इरान के 
आय्य ही क्‍यों सभ्यता की रक्षा ऋर सके ? यदि यह मान भी लिया 
जाय, जैसा दूसरे अध्याय में दिखलाया गया है, कि वस्तुतः यूरोप 
निवासी आय्य उपजाति के वंशन नहीं थे, तब भी एक प्रश्न रहता 


( ८७ ) 


है। १०,००० वप से कुछ हो पहिले आय्य' लोग धुव प्रदेश में थे और 
लगभग १०,००० ब्ष पहिले या इसके कुछ वाद ही सही वह सप्तसिन्धव 
में बसे हुए थे अथात्‌ ध्रव प्रदेश छोड़ने के थोड़े ही दिन बाद चह लोग 
सप्तसिन्धव पहुँच गये । इस यात्रा में उनको १०००-०० वर्ष से आधिक 
समय नहीं लगा । इसीलिये वह अपनी संस्कृति को क़्ायम रख सके, 
परन्तु इतती जल्दी उनको अपने पुराते घर की स्छृति केसे भूल गयी १ 
वह उस चिरवसन्त मय प्रदेश के लिये विलाप क्‍यों नहीं करते ? बह 
उस छंवे मार्य का उल्लेख क्यों नहीं करते जिससे उन्होंने कई हज़ार 
कोस की यह्‌ यात्रा समाप्त की ९ आश्चय्य होता है कि बेदों में 
इन वातों का कहीं स्पष्ट पता नहीं मिलतां और विद्वानों को इघर- 
उधर से संकेतों को ढंंढना पड़ता है । 

एक ओर वात ध्यान देने की हे। हिसाच्छादुन हुआ अवश्य पर 
उसका पुष्ट प्रमाण उचरी यूरोप और अमेरिका में ही मिलता है। इससे 
यह नहीं कहा जा सकता कि इतर देशों में ऐसा नहीं हुआ पर यह 
तो निश्चित प्रतीत होता है कि सारी पृथ्वी पर परिवत्तेन एक साथ 
नहीं हुए। बहुत पहिले इधर भी हिमाच्छादन हुआ द्वोगा पर इधर से 
वरफ़ को हटे बहुत दिन हुए। यदि डाक्टर क्रोल की गणना ठीक है 
ओर वरफ़ इधर से उत्तर की ओर ८०,००० वर्ष हुए चली गयी और 
इसके वाद बहुत से भोगरभिक उथल-पुथल होकर इधर के भूतल की 
सूरत ही बदल गयी हो तो दूसरी वात है, अन्यथा उत्तरी यूरोप अमे- 
रिका या एशिया भले हो हिसाच्छादित ओर मनुष्य के बसने के अयोग्य 
रहा हो परन्तु आज से १०,००० बए से भी पहिले सप्तसिन्धव प्रदेश में 
ऐसी कोई कठिनाई नहीं थी और मनुष्य के रहने और उसकी सभ्यता - 
के विकास करने के सभी साधन यहाँ अच्छी ठरह लब्य थे । 

फिर भी हमको यह देखना होगा कि वेदों में उन हृग्विपयों का 
वणुन है या नहीं जो ध्रुवविन्दु पर ओर ध्रवप्रद्श में देखे जाते हैं. और 
आज स ८०००-१०,००० वष पहिले दुखे जा सकते थे। यदि है तो 
श्सका फारण ढंढना होगा । दम 


दसवाँ अध्याय 


देवों का अहोरात्र 


यदि वेदों में उच्न दृग्विषयों का वर्णन मिलता है जो ध्रुव प्रदेश में 
आज भी देखे जा सकते हैं तो हमको विचार करने के लिए रुकना 
पड़ेगा । आज हमारे देश में लोग रूढ़ि के हाथ बिक गये हैं; बह तो 
विचार करने के परिश्रम से यह कह कर छुटकारा पा लेते हैं कि प्राचीन 
ऋषिगण योगी, अथच त्रिकालज्न थे, इस लिए उन्होंने ऐसी बातों 
का भी जिक्र कर दिया है. जिनको उन्होंने चर्मचक्छुओं से नहीं देखा 
था। यह उत्तर सन्तोषजनक नहीं है। ऋषिगण भले ही परम योगी 
रहे हों पर यदि दिव्य दृष्टि से ही काम लेना था तो उन्दोंने मध्य 
अफ्रीका या आस्ट्रेलिया का वर्णन क्‍यों नहीं किया, दक्षिणी भारत 
और मथुरा, प्रयाग, काशी को क्‍यों छोड़ गये ? उत्तरीय प्रुव पर ही 
उनकी दिव्य दृष्टि पड़ी इसका भी तो कोई कारण होना चाहिये ? दूसरा 
उत्तर यह हो सकता है, और यही उत्तर तिलक को अभिमत है, कि वह 
लोग वहां रह चुके थे, वहां की स्वृति उनके मन से सिटी न थी। यह 
तक स्वतः ग़लत नहीं है | देखना इतना ही है कि सचमुच इतनी मात्रा 
में और इस प्रकार के स्पष्ट वाक्य मिलते हैं या नहीं जिनके आधार पर 
यह माना जा सके कि यह वर्णन प्रत्यक्ष अनुभव की अभिव्यक्ति है। 
तीसरा तक यह है कि पीछे से, अर्थात्‌ बेदिक काल के पीछे, कुछ लोग 
उस प्रदेश की ओर गये होंगे या यह लोग कुछ ऐसे विदेशियों से मिले 
होंगे जों उधर से परिचित हों गे और उनसे सुन सुना कर ऐसे वाक्य 
प्रज्ञिप्त कर दिये गये होंगे । यह असम्मव नहीं दे इसी प्रकार यहद्द 
चौंधा उत्तर भी असम्भव नहीं है कि पीछे के विद्यनों ने ज्योतिर्गणना 
से यह वातें निकाली हों और इनको प्रज्षिप्त कर दिया द्वो | द्वोने को तो 
यह भी हों सकता है कि वैदिक काल के विद्वानों ने ही अपनी विद्या से 
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ध्रव प्रदेश की परिस्थिति का अनुमान कर लिया हो पर तिलक का कहनां 
है कि उस समय गरितत ओर ज्योतिष की इतनी उन्नति नहीं हुई थी। 
यह दोनों पिछले तर्क कहां तक ठीक हैं इस वात का निरेय तत्पासंगिक 

वाक्‍्यों को देख कर ही हो सकेगा । 
यदि बेदिक आय्य कभी ध्रुव विन्दु तक पहुँचे थे तो उनको वहां के 
लंबे रातदित, छंबे प्रातःसायं, क्षितिज पर घूमती प्रात््योति आदि 
का अनुभव अवश्य ही हुआ होगा | यदि वह कभी ध्रुव प्रदेश में रहते 
होंगे तो उन्होंने उन दृग्विषयो को देखा ही होगा जिनका इस प्रदेश 
से विशेष सम्बन्ध है | अब देखना है कि उन्होंने ऋगेद में कहीं यह 

बातें लिखी हे या नहीं । 
जहां दक विदित होता है ऋग्वेद काल में भी चान्द्रवष चलता था। 
चन्द्रमा को एथिवी की एक परिक्रमा करने सें लगभग २७३ दिन लगते 
हैं । हमारे ज्यातिषियों ने इस गति की ठीक ठीक गणना के लिए आकाश 
को २७ भागों में बांदा है जिनको नक्षत्र कहते हैं । इस प्रकार नाक्षत्र मास 
२७३ दिन का होता है। परन्तु इस मास से साधारण लोगों का कास 
नहीं चलता । सामान्य समुष्य एक पूर्णिमा से दूसरी पूर्रिमा या एक 
अमावास्या से दूसरी असावास्था तक की अवधि को एक सास कहता 
है। इसमें प्रायः २९३ दिन लगते हैं। २९३ को वारह से गुणा करने से 
३५४ दिन होते हू । सामान्यतः लोगों को २९३ का तो पता चलता नहीं 
३० दिन का चान्द्रमास ओर ३६० दिन का चान्द्र बष माना जाता है। 
परन्तु एथिदी को सृथ्य की परिक्रमा करने में ३६५ दिन लगते हैं ।इस 
लिये चान्द्र ओर सौर वर्षो में वरावर अन्तर पड़ता जायगा | ऋतु प्रथिवी 
की गति पर निभर हैं | अतः यदि चान्द्र ओर सौर वर्षा में वरावर 
अन्तर पड़दा गया तो जितने त्योहार ओर उत्सव हैं उनमें व्यतिक्रम 
पड़ जायगा । वही पर्व करनी जाड़े में पड़ेगा, कभी यर्मी सें, कभी चसांत्‌ 
में | मुसलसानों के पदों में ऐसा वरावर होता है । 

सस्‍तु चदि आय्यों में ऐसा होदा तो अनथ हो जाता । उनझे यहाँ 
तो दैनिक, पाक्षिक, सासिक्र, वापिंक सभी प्रद्वर के सन, सभी ऋतुओं 
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के लिये यज्ञ, बंधे थे । समय बदल जाने से क्रिया का फल ही नष्ट हो 
जाता । आजकल द्वी सोचिये यदि शरत्‌ पूर्णिसा बीच गर्मी में पड़ जाय 
या होली मध्य जाड़े में आ जाय तो केसी गड़वड़ मच जाय । कितने 
पवों के तो नाम ही निरथंक हों जाय' । इसलिये भारतीय ज्योतिष और 
धस्मशासत्र ने आदिकाल से द्वी इसकी व्यवस्था सोच निकाली है। आज 
कल ज्योतिषियों के चान्द्रव् और सौरव में लगसग १० दिन का 
न्‍्तर पड़ता है। चान्द्रवष १० दिन छोटा होता है। इसीलिये तीसरे 
साल एक महीना बढ़ाकर दोनों को फिर एक जगह ले आते हैं, इसलिये 
पर्बों में बहुत व्यतिक्रम नहीं पड़ने पाता । बेद्क काल में इस २९३ दिन 
के चान्द्रमास और ३०० दिन के साल का तो ठीक पता नहीं चलता । 
३० तिथियों का महीना और ३६० दिन का साल मिलता है और इस 
बात का भी प्रमाण मिलता है कि सौरदर्ष से मिलाने के लिये कुछ दिन 
जोड़ दिये जाते थे । इन बातों के कई प्रसाण मिलते हैं :-- 
वेद मासों घृतब्रतो द्वादश ग्रजावतः | वेदा य उपजायते 
( ऋक्‌ १-९५, ८ ) 
वरुण वारहों महीनों को जानते हैं | जो तेरहवाँ अ्रधिक मास उस्न्न द्ोता 
है उसे भी जानते हैं। 
द्वादशारं नहि तजराय ववाति चक्रम परिदामृतस्य । 
आपत्रा भरने मिथुनासो अत्र सप्तशतानि विशतिश्च तस्थु: ॥ 
( ऋक्‌ १-- १६४, ११) 
हे श्रम्नि, दूर्य का चक्र आकाश के चारों ओर घूमता हे पर जरा को ग्रा्त 


नहीं होता, अर्थात्‌ पुराना नहीं होता | उसके वारह अरे ( बारद् महीने ) हैं । 
उसके ( सूय्य के ) स्री पुदप स्वरूप ७२० पुत्र ( सन्तान ) हैँ (३६० दिन 


ओर ३६० रात )। 
कप ० है] ० ९७० ० ४ 
इसके वाद वाले मंत्र में सूथ के लिये “पश्नपादं पितरम द्वादशा- 
6७ ७ र्घ॑ व८ े हि श्रर्थ धर, 
कृतिम दिव आाहुः परे अर्घे पुर्रोपिणम ” आया है। इसका अर्थ & 
८ दु्यं बृष्टि के जल से प्रसन्न करने वाले अन्तरिक्ष म॑ अबस्यित ई | व 
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द्वादशाकृति हैं ( बारहों महीने सूर्य्य की आकतत्तियाँ हैं) तथा पञ्जपाद हैं। 
(एक एक ऋत एक एक पाद है। ऋतठ छः हैं परन्तु शिशिर हेमन्त को कभी- 
कभी एक साथ गिन लेते हैं | इसलिये पट्पाद न कहकर पश्चपाद कहा है | ) 

इसी प्रकार नीचे के मंत्र में नक्षत्रों की ओर संकेत है. :-- 

द्वादश बून्यदगोह्मस्थातिथ्ये रखस्तृभवः ससन्‍्तः | 
सज्षेत्राहएपन्नवयन्त सिन्धून्धन्वातिष्ठन्नोपधीनिम्तमाप: ॥ 
( ऋक्‌ ४-३३, ७ ) 

जिस समय वारहों दिन (शआर्द्रा से लेकर अनुराधा तक वर्षा ऋतु के 
बारहों नक्षत्र ) अगोप्य सूज्ये के घर अतिथि रूप से निवास करते हैं उस समय 
खेतों को शस्यादि से सम्पन्न करते हैं, नदियों को प्रेरित करते हैं इत्यादि | 

इन अदतरणों से यह स्पष्ट होता है कि उस समय ३६० तिथियों का 
बषे होता था, उसको छः ऋतुओं में या कम से कम पाँच ऋतुओं में 
वांट रक्खा था, साल में वारह सहीने होते थे ओर एक तेरहवां मद्दीना 
भी अधिसास झूप से जोड़ा जाता था। आकाश को २७ नक्षत्रों में 
विभक्त किया गया था । जहाँ द्वाद्श की संख्या आती है वहाँ भाष्यकार 
ने यह कहा है कि इसका अथ वारह महीने या मेष आदि वारह राशि 
हो सकता है। यों तो सूये एक एक महीने एक एक राशि में रहता है, 
अतः बारह राशि कहने से भी बारह मास आगये परन्तु उस समय 
राशिगणना से काम लिये जाने का कोई प्रमाण नहीं मिलता। कुछ 
लोगों का तो यह कहना है कि यह गणना आरण्यों ने यूनानियों से 
सीखी। यह बात ठीक हो या नहो परन्तु जहाँ तक पता चलता है 
वंदिक काल सें राशिगणना छे स्थान में नक्षत्रगणना ही प्रचलित थी। 
नक्षत्रों के नाम सी पुरानी पुस्तकों में आते है. परन्तु प्राचीन साहित्य में 
राशियों के नाम नहीं मिलते । अतः इन मंत्रों में वारह महीनों का ही 
उल्लेख सामना चाहिये, दारह राशियों का नहीं । 

दिलक भी इस दात को स्वीकार करते है। वह भी कहते हैं कि 
इस दिपय से वेदिक ब्योतिष आधुनिक ज्योतिष से बहुत छुछ मिलता 
था। परन्तु उनदग सत है कवि इन स्पष्ठोक्तियों के साथ साथ ऋग्वेद में 


( ९२ ) 


ऐसे भी वाक्य हैं जिनसे ध्रुचप्रदेश में आवास करने के समय की स्मृति 
की भलक मिलती है | इसके सिवाय पीछे के संस्क्रत साहित्य में भी ऐसे 
वाक्य आते हैं। इस श्रकार का एक अवतरण तो सू्र् सिद्धान्त 
का है :-- 

गेरों मंषादि चक्रार्थे, देवा: पश्यन्ति भास्करय | 

पक्तदेवोदितं तद्धतू, अछुराश्व तुलादियम ॥ 

( सूय्य सिद्धान्त १९, ६७) 
मेष से जो सूच्य का संक्रमण होता है ( अर्थात्‌ आकाश में चलना होता 

है ) उसके आधे में ( अर्थात्‌ छः महीने तक “मेरु पर रहने वाले ) देवगण 
सूर्य को एक ही वार उदय के बाद देखते हैँ। ( अर्थात्‌ छः महीने तक 
सूव्य अस्त नहीं होता | ) 


यह वाक्य स्पष्ट है। मेरु पर देवगण रहते हैं या नहीं यह तो ज्योतिष 
का विषय नहीं है। इतनो बात तो ज्योतिषी प्रचलित घरम्म विश्वासों 
से ले लेता है परन्तु भेरु पर सूय्योदि के उदयास्त की जो अवस्था 
होगी वह तो विना वहाँ गये भी ज्योतिषी अपनी गणना से जान सकता 
है। ध्व विन्दु तक पहुँचने में तो अभी थोड़े ही दिन हुए सफलता हुई 
है परन्तु यूरोपियन ज्योतिषियों ने भी वहाँ के दृग्विपयों का वर्णन 
अपनी गणना के ही आधार पर किया है। इसी प्रकार भार्कराचार्य 
सिद्धान्त शिरोमणि में कहते हैं :-- 
पट्पष्टिभायाभ्यधिका: पलांशा:, यत्राथ तत्रास्त्यपरों विशेष: | 
लंबाधिका ऋन्‍्तिरदकू च यावत, तात्रदिन संततसेव तम्र । 
यावत्र यास्था सततं तमित्रा, ततश्च मेरों सतत समावम ॥ 
( सिद्धान्त शिरोमणि, गोलाध्याय, ७-६, ७ ) 


जिन जगहों का पलांश ( अर्थात्‌ भूमध्य से दूरी ) ६६ अंश से अधिक दे 
उनमें एक विशेषता है। जब कभी उब्य का उत्तरीव लेब ( खमथ्य रेखा से 





उत्तरीय ध्रुव बिन्दु को मेद ( या मेद पवत ) कहते हें । 


( ९३ ) 

उत्तर की ओर की दूरी ) पलांश के पूरक से अधिक हो तो जब तक यह अधि- 
कता बनी रहेगी निरंतर दिन बना रहेगा*। इसी प्रकार जब कभी दक्षिणीय 
लंबव ( खमध्य रेखा से दक्षिण की ओर फी दूरी ) पलांश के पूरक ( ९०" 
में से पलांश घटाने पर जो बचे वह पूरक है ) से अधिक होगा तो निरंतर रात 
रहेगी | इसलिये मेरु पर वरावर छुः छुः मास के दिन रात होते हैं । 

भास्कर ने भी मेरु के अहोराञ्र का यह वणन गणना के अनुसार 
ही किया है। उनका जीवनचरित छिपा नहीं है । यह सभी जानते है कि 
वह कभी भारत के बाहर नहीं गये। 


हिन्दुओं में काल की गणना तिथि, पक्त, मास, संवत्सर तक ही 
समाप्त नहीं होती परन्तु देवों की आयु और प्रजापति की आयु का भी 
हिसाब लगाया जाता है। किसी भी शुभ कस्से करते समय जो संकल्प 
किया जाता है उसके अनुसार आजकल ब्रह्मा जी की शतवर्षीय आयु 
का आधा बीत चुका है। दूसरे आधे के पहिले दिन के दूसरे पहर के 
श्वेतवाराह कल्प का अट्ठाईंसवाँ कलियुग चल रहा है। इन कठ्पादि का 
मान इस प्रकार है :-- 


१२ सास ८१ सानव वर्ष ( लगभग ३६० दिन ६ घंटे ) 
४,३२,८०० सानव दर्ष ८१ कलियुग (ल्‍या एक युग ) 
८,६४,००० १ ८२९ द्वापर युग ("२ कलि ) 
१२,९६,००० ,,. १ ज्ेता युग (८३ कलि ) 
१७,२८,००० ». 7१ सतयुग (5-४ कलि ) 
४३,२०,०००. ५» १ चतुयुग या महायुग (१० कलि ) 
१००० सहायुय. 5१ कल्प 


१ सानव वर्ष ८१ देव अहोराज्र (दिन रात ) 
३६० देव अहोरात्र ८१ देव वर्ष 
१२,००० देव वष. 5९ देव युग 





* भूमध्य सें दराबर १९-१२ घंटे के दिन रात होते हैं। ६६॥ पर बढ़ा से 
बदा दिन २४ घंटे का, ७० पर २ मास का, ७८॥* पर चार सास का होता है। 
यद्यी बात दक्तिण ( भूमध्य से दक्तिण ) के लिये है। 


: ( ९४ ) 


॥ ग पा 
समान से ९ देव युग 5 ४३,२०,००० सानव ब्ष ८ ९ मानव महायुग 


१ कप म्| ९ न्राह्म दिन 
१ कप “९ बाह्य राज्ि 
२ कप -- २ ब्राह्म अहोरात्र 
७२० कटप >> २ ज्राद्या वर्ष 
१०० त्राक्ष बप ८६७२५००० कल्प + रे१११०४०९००९०९४ 
मानव बे... _त्रक्षा की आउ 
१००० ब्रह्मयाय. +7* विष्णु की १ घड़ी [ अहोरात्र में ६० 
घड़ियाँ होती है | 
१४ लाख विष्णु ःरुद्र की ३ कला [ १ कलार४* सिमेष 
त््रायु (पलक मारने का समय) ) 


१ ऋरप में १४ मन्वन्तर ( मलुओं का काल ) होते हें, 
१ सनुकाल म्७९ महायुग 
इसी सम्बन्ध में तिलक ने यह श्लोक उद्धृत किया है. :: 


देवे रात्यहनी बर्षे, प्रविभागस्तयों! पुनः | 
अहस्तत्रोदगायन्न, रात्रि: स्थाइक्षिणायनम ॥ 


( मनुस्म॒ृति-८ १, ९७४ ) 


मन॒ध्यों के एक वर्ष का देवों का अहोरात्र दोता है। उत्तरायण उनके 
दिन और दक्षिणायन उनकी रात होती है 


आब इस कालमान की वेंया अर्थ लगाया जाय १ एक धर्थ तो यदद 
हो सकता है कि जिस प्रकार घड़ी पल वस्टा मिनट आदि सुविधे के 
मान हैं, वेसे ही टैब बर्ष आदि भी हैं। काल नापने के लिये कोई ने 
कोई मान तो एखना ही था। लोगों ने तय किया कि दम इतने काल को 
सेकण्ड कहेंगे और फिर सेकण्ड के ऊपर थों ही नाम दें चले । इसी 
प्रकार घड़ी आदि की भी दिसाव है. +८ निरमेष की एक कार्ड होती 
है। पर १८ निर्मेप को दी क्यों नाम दिया जाय; या ४ वा १० निर्मेप 
से क्‍यों न आरन्भ करें १ ६० सेकेटठ का पक मिनिट दोता दै। दस 57 


( ९५ ) 
सेकण्ड या १५ सेकण्ड को ही कोई नाम क्‍यों नदें ! इन प्रश्नों का 
कोई ताजिक उत्तर नहीं हो सकता | छथिवी का अपने अक्ष पर घूसना 
और उसका सूख्ये के चारों ओर घूम्नना तो वँधा है। यह दोनों काल- 
विभाग निश्चित और प्रत्यक्ष हैं । शेष सब विभाग सुबिधे के लिये किये 
गये हैं । उन्तमें इतना ही देखना द्ोता है कि इन दोनों नियत कालों में 
अन्तर्भाव हो सके । जो कोई भी काल विभाग हो, उससे २४ घंटों को 
भाग देने में सुविधा तो होनी ही चाहिये। सम्सव है आय ज्यौतिष का 
काल विभाग भी ऐसा ही हो । मानव वर्ष तक की वात तो प्रत्यक्ष ही 
है। इसके ऊपर के कालों के लिये दूसरे देशों में लोगों ने नाम नहीं 
दिये, केवल सौ वर्षों को शताब्दी कहते हैं । हमारे यहाँ इससे लंबी अब- 
थियों का भी तामकर॒ण किया गया और उनको क्रमशः देव वर्ष, ब्राह्म 
वर्ष आदि नाम दिये गये । दूसरी बात यह हो सकती है कि सचमुच 
देदों की, त्रह्मा की, विप्णु की, रुद्र की आयु इसी परिमाण से होती है । 
यह बात योगियों के अपरोक्ष अनुभव का विषय होता द्ोगा परन्तु 
साधारण मनुष्य न तो देवादि को देखता है, न उनके लोकों की काल- 
गणना कर सकता है । 
तीसरी वात एक और हो सकती है और तिलक कहते हैं. कि 
बस्तुतः वह्दी ठीक है। मानव वर्ष तक का तो अनुभव प्रत्यक्ष है ही, मेरु 
( उत्तरीय प्रुवविन्दु ) पर एक मानव वर्ष का अहोरात्र होता है, इसका 
भी लोगों को अपरोक्त ज्ञान होगा । आर्य लोग वहाँ रहे थे। उन्होंने 
अपनी आंखों छः महीने का दिन ओर छः महीने की रात देखी थी । 
अब उस देश को छोड़ आये थे। वह मनुष्य के बसने के अयोग्य हो 
गया था । पर उसकी क्षीण स्मृति अब भी थी । लम्बे दिन रात तो नहीं 
दी भूले थे । अतः उसको अब देवलोक सान लिया था पर अहोरात्र का 
जो दर्णुन है वह अपने पूव॑जों की आँखों दखी बातों के आधार पर हैं । 
यह तके निःसार नहीं है परन्तु पूरा सन्‍्तोष भी नहीं देवा । आखिर 
इतना तो श्समें भी सानना ही पड़ेगा कि वह कभी किसी ऐसे प्रदेश में 
नहीं रे थ जहाँ दो कल्प का अद्दोरात्र होता हो अतः ब्राद्म आदि 


( ९६ ) 
सान अत्यक्ष लौकिक अनुभव के विषय नहीं थे । फिर यह क्‍यों न साना 
जाय कि देव वर्ष भी इसो अकार कल्पत है। यह आकरिमिक बात है 
कि प्रथिवी पर एक ऐसा स्थान है जहाँ इस परिमाण का अहोरात्र होता 
है। अकेले यह वात इस बात का प्रमाण नहीं हो सकती कि उन लोगों 
को धरुवप्रदेश का प्रत्यक्ष ज्ञान था । 
सहाभारत के वनपर्व के १३३ वें और १६४ वें अध्याय में अजुन 
की मेरुयात्रा का वर्णन है । वहाँ कहा है :-- 
एन॑ लहर्‌हमेंर, सूय्याचिन्द्रमतों शव | 
प्रदाक्षिएमुणछत्य,. कुछतः कुरुमन्दन ॥ 
ज्योतीषि चाप्यशेपेण, सर्वाएयनघ सर्वतः | 
परियान्ति महाराज, गिरिराज ग्रदक्तिएम ,॥ 
स्तेजता तस्य नगोचमस्य, महापधीनां च तथा अभावात्‌ । 
विभक्तमावों न वभूव कश्चि, दहोनिशानां पुरुपग्रवीर ॥ 
वभूव रात्रिदिवसश्च तेपां, संवत्सरेणेव समानरूप: ॥ 


हे कुरुनन्दन, सृय्यंचन्द्र मेर की प्रतिदिन प्रदक्षिणा करते हैं। सब तारे 
भी गिरिराज की प्रदक्षिणा करते हँ। उस श्रेष्ठ पहाड़ के तेज से तथा मही-., 
पचियों के प्रभाव से दिन रात में भेद नहीं प्रतीत होता । उन लोगों का दिन 
रात एक वर्ष के वरावर होता है ! ह 

यह शब्द्‌ साफ़ है। सूथ्य चन्द्र तारों का मेरु के चारों ओर घृमना 
ओऔर छः छः सास का दिन रात भी स्पष्ट इ्धित है । सम्भवत्ः मेरु के 
उस प्रकाश से, जो दिन रात को दिन के समान घना देता है, ऑरोरा 
वोरिआालिस की ओर संकेत है। यह वाक्य ज्योतिप की गणना के 
आधार पर भी लिखे जा सकते थे पर गणना से वहाँ के प्रकाश का 
पता नहीं चल सकता, अतः यह प्रतीत होता है कि इनमें किसी के 
प्रत्यक्ष अनुभव का सहारा है। चादे इन लोगों ने ऐस्यन वेइजों से निकले 
हुए पारसियों की यात्रा का बत्तान्त सुन लिया दो या स्वय' इस देश से 
ही छुछ लोग उघर गये द्वों। अर्जुन अपना निजी अनुभव नहों बतला 


( ९७ ) 

रहे थे यह तो साफ़ प्रकट होता है। महाभारत काल आज से ५५०० 
वर्ष पहिले का साना जाता है। उस समय तो मेरु हिमाच्छादित था | 
अजेन को वहाँ महौषधियोँ न मिली होंगी, चारों ओर बफ़ ही बफ़े देख 
पड़ी होगी। इसका वह जिक्र करते ही नहीं । फिर वहाँ गिरिराज, नग- 
राज, पर्वेतशिखर कहाँ है ? अतः यह वृत्तान्त अपनी आंखों देखी बातों 
का नहीं, सुनो सुनायी बातों का है। कुछ लोगों ने कमी उधर की सैर 
की होगी । उनकी कही हुई बातें सैकड़ों वर्षों के बाद विक्ृत रूप में 
श्लोकबद्ध हो गयीं । उनमें वह पुराना विश्वास भी मिल गया कि देव- 
गण मेरु प्ेत पर रहते हैं । स्थात्‌ इसोलिये मेरु को दीप्तिमान ओर 
दिव्य औषधियों से परिपूर्ण बतलाया गया है। कुछ ऐसा भी विश्वास 
है कि इन्द्र की पुरी हिमालय की किसी सुमेरु नामक चोटी पर है। 
तिलक कहते है कि इन श्लोकों में तथा इसी प्रकार के उन दूसरे वाक्यों 
में जो पुराणों में यत्र तत्र मिलते हैं उस समय की स्मृति ध्वनित हो रही 
है जब आये लोग धुवश्रदेश में रहते थे। यह्‌ बात असम्भव नहीं है । पर 
यह कुछ आश्चर्य की बात है कि भुव बिन्दु का तो वर्णन मिलता है, 
ध्रुव प्रदेश का नहीं । अस्तु. अब देखना यह है कि स्वय' ऋग्वेद में भी 
कोई स्पष्ट प्रमाण मिलता है या नहीं। ऋग्वेद काल में तो यद्द स्मृति 
विल्कुल ही ताज़ी रही होगी । तिलक इस सम्बन्ध में तीन चार मंत्रों को 
उद्धत करते हैं :-- 


यो अक्तेणेद्र चक्रिया शक्‍्ोसिविणं तस्तम्भ पृथित्रीमतयास 
से 
( ऋक १०-८९, ४ ) 
( एम इन्द्र की स्ठुति करते हैं ) जिन्होंने अपने दल से प्रथिवी और 


आकाश को इस प्रकार स्तम्मित किया जिस प्रकार रथ के दोनों पहिये धरे के 
इारा सतम्मित किये जाते हैं। 


( ९८ ) 
से इतस्वपा भुवनेष्वास, य इसे द्यावा पथिवी जजान । 
उर्वी गभीरे रजसी सुमेके थवंशे घीरः शच्या समेरत ॥ 
( ऋक ४-५६,३ ) 
मुबनों में वह शोभनकर्म्मा है जिसने द्यावा प्रथिवी को उत्पन्न किया 


७ 


ओर अपने पराक्रम से उर्वी के अविचल अनाधार आकाश में प्रेरित किया। 
स्‌ सूर्य्य: पर्युरू वरास्थेंद्रो ववृत्याद्रथ्येव चक्ता ( झुक  ०-८६,२ ) 

इन्द्र दी सूर्य्य हैं| उन्होंने बहुत से तारों के रथ की पहियों की भांति 
घुमाया । 

( यह अज॒वाद सायण के अनुसार है | तिलक उच्चरांति का अथ 
बड़ा विस्तार--आकाश--करते हैं। दोनों तरह एक ही वात आती है |) 

इस सब वाक्‍्यों को मिला कर तिलक कहते हैं कि इनसे भुव 
प्रदेश के दग्विपयों की ओर संकेत मिलता है परन्तु मुझे खेद के साथ 

कहना पड़ता है कि मुझे ऐसा नहीं देख पड़ता। रथ के पहियों की 

भांति घृमना एक ऐसी उपमा है जो कवि लोगों को वहुत पसन्द है । 
तारे निराधार आकाश में खड़े हैं, प्रथिवी या सूझ्य आकाश में निरालंव 
घूम रहे हैं, यह भी साधारण उक्तियाँ हैं । आकाश को इन्द्र विना किसी 
सहारे के सँसाले हुए हैं, यह कहना इन्द्र के पराक्रम का सूचक तो है 
पर ऐसी वात कहीं भी कह्दी जा सकदी है; इसके लिये श्रव प्रदेश में 
या ध्रुव विन्दु पर जाने की आवश्यकता नहीं है। एक वात और है। 
भ्रुव विन्दु पर सूच्य च्षितिज पर घूमता प्रतीत होता है। तारे भी श्रुव 
के चारों ओर घूमते हैं। यदि इन मंत्रों में इस वात का जिक्र करना 
होता तो आकाश की गति को कुम्हार की चक्की से उपमा देते । पर 
यहाँ रथ की पहिया से उपमा दी गयी है | रथ की पहिया खड़ी घूमती 
है। श्रव प्रदेश से दक्षिण के देशों में जद्ाँ सूच्य तारादि पूथ में उदय 
होकर पश्चिम में अस्त होते हैं यह वात देखी जाती है. । सप्तसिन्धव के 
लिये यद््‌ उपमा ठीक हैं. पर श्रुव अदेश के लिये नहीं। इसी प्रकार 
निम्न-लिखित मंत्र भी, जिसकों तिलक उद्धत करते हैं, उनके मत को 
पुष्ट नहीं करता :-- . 


( ९९ ) 


अग्ी व आछा निहितास उच्चा नक्त दहश्रे कुह चिद्विवेयु: । 
झदव्यानि वरुण॒स्थ ततानि विचाकृशदन्द्रमा वक्तमेति ॥ 
( ऋक्‌ १-२४,१० ) 
यह ऋक्ष ( सतर्पषि-किसी किसी मत से सभी तारे ) जो ऊँचे पर स्थापित हैं 
रात में सबको देख पड़ते हैं, दिन में कहीं चले जाते हैं| वरुण की अबाधित 
आज्ञा से ही रात में चन्द्रमा चमकता है। 


रात सें सप्त पे (या सब तारों) का चमकना, दिन सें छिप जाना तथा 
रात में चन्द्रमा का चसकना तो साधारण वातें हैं जो भूमध्य रेखा के 
उत्तर कहीं भी देखी जा सकती हैं। हां, भूमध्य रेखा के दक्षिण के देशों 


० 


में सप्नपि के दशन न होंगे । बस केवल दो शब्द ऐसे हे जो विचारणीय 
हैं। यह हैं यूल के 'निहितासः उच्चा'--ऊँचे पर स्थापित । तिलक कहते 


हे च्ट 


हैं कि ऊँचे का अथ है द्रष्टा फे सिर पर | यदि यह अथ हो तब तो यह 

हू सकते हैं कि यह मंत्र भ्रव प्रदेश की ओर संकेत करता है पर ऐसा 
अथे करने के लिये कोई कारण प्रतीत नहीं होता । भूमध्य रेखा के दक्षिण 
तो ऋण अथोत्‌ सप्तषि अदृश्य होते हैं, भूमध्य रेखा के पास से उत्तर 
की ओर वहुत नीचे दबे दिखायी देंगे। ज्यों ज्यों उत्तर चलिय त्यों 


हि 
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त्यों ऊंचे छोते जाये । इसलिए ध्र॒व प्रदेश के दक्षिण में भी सप्तर्पि ऊँचे 
रहेंगे । जब ' सिर के ऊपर ” सानने के लिये कोई विशेष कारण नहीं है 
तो सप्तपि को ऊँचे पर स्थापित तो सप्तसिन्धव से भी कह सकते 
हैं। यदि ऋत्ष का अथ तारामात्र है तव तो सिर के ऊपर कहने से भी 
कोई विशेष कास नहीं निकलता । रात में सत्र ही तारा जटित आकाश 
सिर के ऊपर रहता है । 


4 


अतः इन बातों से कोई पुष्ठ प्रमाण नहीं मिल्॒ता। पौराणिक 
अवतरणों से अधिक से अधिक स्थन्‌ यह अनुमान छझिया जा सकता 
है कि उन लोगों में शेद प्रदेश के संवंध में कुड जनश्रदियाँ थीं। संभव 
है चह केवल ज्येततिपियों की गणना से उठी हों, यह भी सम्भव है कि 
कुछ लोग कभी उधर गये हों। परन्तु ऋग्वेद जिसमें हमको सबसे 


( १०० ) 


अच्छे असाण मिलने चाहिये थे कुछ भी नहीं कहता । जो वाक्य पेश 
किये जाते हैं. उनका दूसरा सरल भाव निकलता है। ऐसे सट्डेत देने 
वाले वाक्यों को इधर उधर से ढूंढ़ना पड़ता है । यही हमको सतर्क करता 
है कि ऐसी सामग्री नहीं है जिसका एक निर्विवाद सर्वसम्मत अथ 
किया जा सकता हो। सामग्री का श्रभाव दूसरे पक्त को पुष्ट करता है। 


युगमान प्र एक नोट 


जेसा कि हमने इस दसवें अध्याय में लिखा है ४,३२,००० बचर्ष का 
एक युग साना जाता है। कलि की आयु १ युग होती है, द्वापर की २ 
युग, त्रेता की ३ युग और सतयुग की चारयुग | इस प्रकार १० युग 
अर्थात्‌ 2३,२०,००० बर्ष का एक चतुर्यग या मद्दायुग होता है। ७१ 
महायुगों का एक मन्वन्तर और १००० महायुगों का एक कल्प होता है। 
इस प्रकार एक कल्प में १०००--७१८-१४ मन्वन्तर होते हैं. और ६ 
महायुग बच रहते हैं । 

युगादि की आयु का यही मान प्रचलित है। इसके हिसाव से अन्तिम 
सतयुग के प्रारम्भ काल को, जो वेद्कि समय का प्रारम्भ काल था, 
२१७,२८,००० + १२,९६,००० न-८,६४७,००० ५००० +- ३८,९३,००० 
बप हुए । 


युगों के मान के और भी कई प्रकार हैं । श्री गिरीन्द्रशेखर बोसने 
अपने पुराण प्रवेश में इस प्रश्न पर अच्छी खोज की है। उसका 
सारांश श्री० पी० सी० महालनवीस के एक लेख में जो जून १९३१६ 
की संख्या? में छुपा था दिया गया है । यह विपय रोचक हे और 
बेदिक काल के विद्यार्थी के लिये विशेष महत्त्व रखता है। इसलिये 
हम यहाँ उच्का थोड़े में दिग्द्शन कराये दुते है । 

युग का अथ है जोड़ , मिलना । जहाँ दो या दो से अधिक चीज़ों 
का मेल होता है वहीं युग, युति, योग होता है | विशेषतः युग वह मिलन 
है जो नियत काल के बाद फिर फिर होता रहता हैं । 

हिन्दुओं में चार प्रकार के मास प्रचलित थे : ( १ ) ३० सूर्य्यो 


( १०१ ) 


यों का सावन मास, ( २) एक राशि से दूसरी राशि तक का सौर 
मास ( ३ ) पूर्णिमा से पूर्शिमा तक का चान्द्र सास ओर (४ ) चन्द्रमा 
का प्थिवरी को परिक्रमा में लगने वाला नाक्षत्र सात । इन सब की 
अवधि एक दूसरे से भिन्न है। यदि इन सब अवधियों का लघुतम 
समापवत्य निकाला जाय तो हम देखते हैं कि ५ सोर वर्षों में ६० सौर 
सास, ६९ सावन मास, ६२ चान्द्रमास और ६७ नाक्षत्र मास आते हैं । 
पॉच-पाँच वर्ष से यह चारों सास एकत्र होते हैं। इसलिये ५ सौर वर्षों 
का नाम वेदांग ज्योतिष में युग है। इस प्रकार कलि ५ सौर वर्ष, द्वापर 
१० सौर बे, त्रेता १५ सौर वर्ष और सतयुग २० सौर वर्षों का हुआ । 
५० सौर वर्षों का एक महायुग हुआ । पर इतना पर्य्याप्त नहीं है। और 
लंबे कालमानों क्री आवश्यकता प्रतीत होती है । उनकी उपलब्धि इस 
प्रकार होती है । 


चान्द्र वर्ष में ३५५ दिन और सौर वष में ३६६ दिन होते हैं । यों 
तो अपनी सुविधा के लिये प्रति तीसरे वषे एक महीना जोड़ कर दोनों 
को मिला लिया जाता है पर यदि ऐसा न किया जाय तो ३०५ सौर 
वर्षों सें दोनों फिर मिलेंगे । अतः यह ३०५ सौर वर्षों का भी एक प्रकार 
का युग है। इसको मनुकाल कहते हैं । ३५५ को ५ से भाग देने से ७१ 
आता है । इसीलिये कहा जाता है कि एक मन्वन्तर में ७१ युग होते 
हैं। १००० युग अर्थात्‌ ५००० सौर वर्षों का एक कल्प होता है। एक 
कल्प में १४ मनुकाल होते हैं । इनमें ४९७० वर्ष लगे । दो-दो मनुओं के 
बीच में २ दप का सन्धिकाल होता है। इस प्रकार १५ सन्थिकालों में 
५०००-४९७०८३० बे लगते हैं । 


कल्प वा ही वाम धस्मेयुग या महायुग है। दो युगों के बीच में 
संधिकाल होता है | संधिकाल युग की आयु का दशांश होता है | संधि- 
कालों को मिलाकर युगों की आयु इस प्रकार हुईं :-- 

कलि ५०० बष, द्वापर १००० वर्ष, त्रेता १५०० वर्ष और सतयुग 
२००० वृष | 


( १०२ ) 


यह इस विषय का अन्तिम निर्णय नहीं है पर जब हम एक ओर 
पुराणों में लाखों और करोड़ों वर्षों की चचो देखते हैं और दूसरी ओर 
आधुनिक खोज को १०-१२ हज़ार वर्ष से आगे जाते नहीं पाते तो 
विचित्र असम खस में पड़ जाते हैं | उस समय स्वतः यह विचार उठता 
है कि पुरानी पुस्तकों में जो युगादि शब्द आये हैं उनकी व्याख्या कुछ 
ओर प्रकार से होनी चाहिये। ऐसे विचारों को श्री बोस की इस खोज 
से सहायता मिलनी चाहिये। सम्भव है आगे कोई और भी समीचीन 
गणना का सूत्र हाथ लग जाय । बोस कहते हैं कि पुराणों में २००० 
मास के ऐतिहासिक युग का भी प्रयोग हुआ है। इस प्रकार एक करप 
(५,००० वर्ष-६०,००० मास ) में ३० ऐतिहासिक युग होते हैं । 

४,३२,००० बर्ष का युग या कलियुग मानने में एक बात है । यों तो 
सव ग्रह जहाँ पर एक समय होते हैं ठीक उन्हीं जगहों पर फिर नहीं आते 
फिर भी ४,३२,००० वर्षों सें घूम फिरकर प्रायः उन्हीं जगहों पर आ 
जाते हैं, बहुत थोड़ा अन्तर रहता है । स्यात्‌ इसीलिये ४,३२,००० वर्ष 
को काल का एक बड़ा सानद्एड साना गया है। इसका दूना द्वापर, 
तिगुना त्रेता और चौगुना सतयुग परम्परा के अनुपतार माना गया 
होगा । 


ग्यारहवां अध्याय 
देवयान ओर पितृयान 


देवयान का अर्थ है देवों का सागे और पिठ्यान का अथ है पितरों 
का सा । देववान वह सडक है जिससे देवगण यज्ञ में दो हुई आहुति 
लेने प्थिवी पर आते हैं और पुण्यात्मा मनुष्य शरीर छोड़ने पर स्वर्तों- 
कादि ऊपर के लोकों में जाते हैं । पिठ्यान वह सड़क है जिससे पिदृगण 
अपनी सन्तान के दिये हुए कव्य भ्रदण करने प्थिवी पर आते हैं और 
साधारण मनष्य शरीर छोड़कर पिठलोक और यमसदन को जाते हैं। 
देवयान प्रकाशमय और पिठयान अन्धकारमय है । 

तिलक कहते हैं कि वेदिक काल में देवयान उत्तरायण ओर पिठ्यान 
दृत्षिणायन का नाम था। दोनों मिलकर एक खंव॒त्सर के बरावर होते 
थे, अथात्‌ देवयाव उत्तरीय भुवप्रदेश का लंबा दिन और पिद्यान वहाँ 
की लम्दी राव थी । इसके प्रमाण में वह ऋग्वेद से कई बाह्य उद्धृत 
करते हैं । हमको भी उनपर विचार करना होगा 
वे कयुवानें फिंगेवाम व्याउुपश शुरुयों जेदस पा। | 
अच्तति्टों भअखदो देवयानानतन्द्रों दृधों अमझो हविवांट ॥ 

( ऋक १-७२, ७ ) 

र आम ठ॒ुस उव ज्ञ हा| दावा शावबी के वीच अनन्‍्तरिक्ष म॑ जो दवयान 
माय € उठका जानते हा | दस दवा के पास वारवार दांव पहुंचाने मे आलस्य 
नो करत | एस लागा ऋ खद्िय नस दूर करन वाले अन्न का उतन्न कराने के 
लिये हमारे दूत दयो ( देवों के पास हृच्य ले जाओ | ) 

इस दाकव में अप्ति को देवयान का ज्ञाता कहा है पर इससे तो 
उत्तरायण का कोई सम्बन्ध प्रतीत नहीं होता । जैसा कि मंत्र ने खयं ही 
कह दिया ऐ, अपि हृव्यवाहन है । यदि उनको देवयान झा का ज्ञान न 
ऐे तो वह देवों के पास यज्ञ में दी हुई हृबि पहुँचा दी नहीं सकते । 


( १०४ ) 
प्रथम मण्डल के १८३ वें तथा १८४ वें सूक्त का ६०ां मंत्र एक ही 
है । वह इस प्रकार है :-- 
अतारिष तमतसासरमस्य ग्रति वां स्तोमो अश्विनावधायि | 
एह यात॑ प्थिमिदेवयानेर्वि्यामेप॑ वजन जीरदाबुम ॥ 
है अश्विनो, तुम्हारी कृपा से हम लोग इस अन्धकार के पार हो गये हू | 
त॒म्दारी स्ठति करते हैँ | ठुम लोग देवयान मार्ग से हमारे इस यज्ञ में आओ। 
प्र मे पन्‍था देवयाना अहथजमर्धन्तों वत्ुमिरिम्कतासः | 
अभूद केतुरुपसः पुरस्तादतीचआायादधि हम्थबेभ्यः ॥ 


( ऋक्‌ ७-७१, २ ) 
मुझको देवयान मार्ग देख पड़ते हैं, जो अक्षतिकर तथा तेजों से संस्कृत 
गे 6 ० ८४ जज कप कप ४<- 
हैं। पूर्व दिशा में ऊँचे स्थानों पर से उपाका केठ (प्रातःकालीन तेज ) देख 
पड़ता है | 


पहिला अबतरण यह्‌ बतलाता है कि अन्धकार समाप्त हो गया है 
ओर अशि्वनों से देवयान मार्ग से आने को प्रार्थना करता है। सबसे 
* पहिला अवतरण यह वतला चुका है कि देवयान मार्ग अन्तरि्ञ में है । 
अतः जब इस पथ पर कोई प्रकाशमान शरीर चलेगा तभी यह देख पढ़ 
सकता है। सवेरे जिन देवों के दर्शन होते हैं. उनमें सबसे पहिले दोनों 
अश्विन हैं | रात के अन्त होने पर याग करने वाला प्रकाश की पहिली 
क्षीण रेखा की प्रतीक्षा कर रहा है, इसीलिये वह अश्विनों का आहान 
कर रहा है| यह मंत्र भ्रुवप्रदेश की छः महीने वाली लंबी रात के अन्त 
से कोई सम्बन्ध नहीं रखता । दूसरा मंत्र इस वात को और भी साक़ 
कर देता है। वह कहता है कि उपा के केतु प्रतीची ( पृ ) दिशा में 
देख पड़ने लगे हैं। यह वात श्र॒व विन्दु या श्रुव प्रदेश में नहीं दो 
सकती | वहां तो उपा का केतु दक्षिण दिशा में देख पड़ता दे। 
आश्चय है तिलक को यह वात नहीं खटकी ! इस प्रतीची शब्द ने तो 
द्विविधा के लिये स्थान ही नहीं छोड़ा । यह निश्चय द्वी श्रवमदेंश से 
नीचे के किसी देश का श्रातःकाल दे. जहाँ पूर्व दिशा में श्रभाव और 


( १०५ ) 
सूर्योदय होते हैं। इसलिये यह सानना चाहिये कि इन मंत्रों का संबंध 
सप्तसिन्धव से ही है । 
ऋग्वेद्‌ १०--८८, १५ सें कहा है :-- 
दे खुती अशणवं पिठ्णायहं देवानायुत मत्यानाम | 


मैंने देवों, पितरों और भनुष्यों के दो ही मार्ग सुने हैं, देवयान और पितृ- 
यान | 


और ऋक्‌ १०--१८, १ में यम के सागे को परम पन्थाम देवयानात, 
देवयान से भिन्न बतलाया है। यह बात प्रचलित विश्वास के सबंधा 
अनुकूल है । देवगए। अमर कहलाते हैं, अतः पिठ्यान सार्ग को जिससे 
पिहृगण और सामान्य मनुष्यों के प्राण चलते हैं. अमर सारे से भिन्न, 
अर्थात्‌ मृत्यु का, यम का, सागे कहना स्देथा उचित है । 


इसके आगे तिलक कहते हैं क्रि देवयान और पिद्यान साधारण 
दिन और रात के नाम नहीं दो सकते प्रत्युत लंबे बेदिक दिन रात के 
ही नाम हो सकते हैं । इसके प्रमाण में वह शतपथ ब्राह्मण से एक अव- 
तरण देते हैं. जिसमें ऐसा कहा गया है कि दोनों यानों में तीव तीन ऋतु 
हैं । यदि वह वाक्य यहीं समाप्त हो जाता तो निःसन्देह तिलक के मत 
की पुष्टि दोती। परन्तु समूचा वाक्य, जिसको उड्धत करना उन्होंने 
अनावश्यक समझा, उनका समर्थन नहीं करता । वह इस श्रकार है : 


पसन्‍्तों गीप्पो वर्षा: | ते देवा ऋझतव: शरदेगन्तः शिशिरस्ते पितरो 
ये एवापूर्यतेडर्धनात: स देवा चोउयज्ञीयते स पितरोहहरेव देवा सत्रिः 
पिनरः पनरहः एवंडों देवा अपराह: पितरः ॥ 
( शतपथध ब्राह्मण २--१--३--१ ) 
इसका अर्थ यह है कि वतन्‍्त श्रौप्म और दर्पा देवझत हैं, शरद 
ऐमन्त शिशिर पिद्ऋत ; शुह्पक्ष देवपक्ष है, इ्णपक्ष पितृपक्ष ; दिन और 


दिन में का नी पूद्दार्ध देदकाल है, रात चर दिन में का उत्तरार्ध पितृ- 
फाल २ । 


आभा० १२ 


( १०६ ) 

इस स्थल पर कहीं देवयान पिठ्यान का ज़िक्र नहीं है। आगे की 
करिडकाओं में भी यही वतलाया गया है कि किस उद्देश्य के यज्ञ के 
लिये कौन सा ऋतु अनुकूल है | जिन कालों में श्रकाश चढ़ाव पर रहता 
है वह देवकाल हैं, शेष पिठ्काल हैं । अन्त में चलकर यह भी कहा है 
कि आयु का कोई भरोसा नहीं को हि मनुप्यस्थ शवों वेद-(मलुष्य के 
कल को कौन जानता है १ ), सभी ऋतु अच्छे हैं, सूर्य उनके दोषों को 
दूर कर देंगे, सब में ही यज्ञ का अनुष्ठान हो सकता है । 

ऐसी दशा में तैत्तिरीय ब्राह्मण में कहा हुआ “कं वा एतदेवना- 
महः यत्संवत्सर;)देवों का एक दिन एक वर्ष के बराबर होता है-- 
उतना ही अर्थ रखता है जितना कि मनुस्म॒ति का वह खहोक जो पहिले 
उद्धत हो चुका है। अवेस्ता का यह उपाल्यान भी कि देवों के उत्पीड़न 
से सूथ्य और चन्द्र गति छोड़कर वहुत दिनों तक एक ही जगह पड़े थे, 
तब उनको फ्रवशियों ( पितरों ) ने असुरों का बनाया मांगे, मझद का 
बनाया मार्ग दिखाया, जिससे उनका छुटकारा हुआ, कुछ वहुत सहा- 
यता नहीं देवा | यदि मान लिया जाय कि इसमें उस छंबे काल की ओर 
संकेत है जब कि सूर्य अच्श्य रहता है. तो इसमें कोई आई्चय की वात 
नहीं है क्‍योंकि हम तो इस वात को मान चुके हैं कि पारसियों की एक 
शाखा ध्रवप्रदेश से परिचित थी । इसके साथ ही एक सन्देह भी होता 
है । यदि इस वाक्य में ध्रवप्रदेश के लंवे अहोराज्न का जिक्र है तो सूर्य 
के साथ चन्द्र का नाम क्यों जोड़ा गया ? चन्द्रमा की गति तो सत्र 
एक सी होवी है, भ्रवप्रदेश में भी वह अपने सामान्य शुद्ध कृष्णपत्षों के 
क्रम से देख पड़ता है 


तिलक कहते हैं कि पित्यान के विरुद्ध जो भाव है वह इस बात का 
प्रमाण है कि पिठयान किसी समय लंबी अंधेरी वेदिक रात्रि का नाम 


था । इसी प्रकार उत्तरायण के पसन्द किये जाने का कारण यह है कि 

वह किसी समय लंबे वैदिक दिन का नाम रहा द्वोगा । अथात किसी 

समय उत्तरायण को देवयान और दक्षिणायन को पिठ्यान कद्दते थे | 
ऐसे कई वाक्य हैं जिनसे यह अर्थ उपलब्ध होता हैँ. क्रिउत्तरायण, 


( १०७ ) 


शुकू पक्ष आदि में मरना अच्छा और दक्षिणायन, कृष्णपक्ष आदि में 
मरना बुरा है। 
श्री मद्भगवद्गीता के आठवें अध्याय में श्रीकृष्ण अजुन से 
कहते हैं :-- 
भ्रप्निज्योंतिरहः शुद्ध, परमासा उत्तरायणय | 
तंत्र प्रयाता यच्छुन्ति, वह्म ब्रह्मविदों जना;॥ (२५) 
धूमो रात्रिस्तथा कृप्णः, पण्मासा दक्षिणायनम | 
तत्र चान्द्रयसं ज्योति, योगी प्राप्य निवर्तते | (२५) 
शुद्ध छष्णे यती होते, जयतः शाश्वती मते। 
एकया. यात्यनावृत्तिम. अन्यवावर्तते बुनः ॥ (२४) 
जगत में शुक्र ओर कृष्ण दो मार्ग शाश्वत हैं । इनमें से एक से अनाइत्ति 
( अपुनजन्म ) दूसरे से पुनर्जन्म होता है। ब्रह्मश् पुरुष अमि, ज्योति, दिन, 
शुश्पक्ष ओर उत्तरायण के छः महीनों में मरकर ब्रह्म को प्राप्त होता है | घुएं, 
रात, कृष्णपक्ष तथा दक्षिणायन के छुः महीनों में मरकर चन्द्रज्योति को प्राप्त 
होता है और फिर लौटता है। ( चन्द्रलोक में ही पितृलोक है। ) 
इस प्रकार के श्रौत ओर स्माते वाक्यों पर वेदान्त दशन के चौथ 
अध्याय के ट्वितीयपाद के चार सूत्रों, रश्म्यनुसारी (2८) निशि नेति 
चत्र सम्बन्धस्य यावद्देहनावित्ाहर्शयति च (26६) अततश्चायने5पि 
दक्तिण (२०) और योगिनः प्रति च स्मर्यते स्मार्चे चते (९१) तथा 
इसी अध्याय के त्रितीयपाद के एक सूत्र आतिवाहिक्ास्वहिड्ञात (४) में 
पूरा पूरा विचार किया गया हैं । शाझ्टूर भाष्य के अनुसार इस विचार 
का परिणाम यह्‌निवलता है कि तद्यज्ञानी पुरुष के लिये और उस 
योगी के लिये जिसका प्राण सुपुम्ना नाड़ी के द्वारा शरीर पे उत्कमण 
करता है कालादि का फोई नियम नहीं है। इसके लिये दिन रात 
उत्तरायण दक्षिणायन शुद्ध पक्ष कृष्ण पक्ष सव वरावर हैं। साधारण 
उयासकों के लिये जो किसो लोक विशेष की प्राप्रि के इच्छुक हों 


बट 
की 


बे 


पाल नंद हो सकता हैँ। परन्तु उत्तम अर्थ यह हँ--और यही 


( १०८ ) 


अथ बेद के अनुकूल है--कि अग्नि, शुल्कपक्ष, उत्तरायण, धूम, 
रात्रि, दक्षिणायन आदि समयों और काल विभागों के नाम नहीं हैं वरन्‌ 
आतिवाहिक देवों के नाम हैं। आतिवाहिक उन देवों को कहते हैं जो 
शरीर छोड़ने पर आत्मा को ञआगे के लोकों में ले जाते हैं। अपने 
अपने कम्म के अनुसार प्राणी को तत्तत्‌ आतिवाहिक से भेंट होती है 
आर उसको तत्तत्‌ लोऋ की प्राप्त होती है | 

इन बातों का निष्कर्ष यह निकलता है कि पितृयान उन आत्माश्रों 
का सार्ग माना जाता है जिनके कम्म उत्झष्ट नहीं हैं। इसीलिये वह 
देवयान की अपेक्षा हीन समझा जाता है। उसका धुव प्रदेश की लंबी 
रात्रि या देवयान का वहाँ के लंबे दिन से कोई संबंध स्थापित नहीं होता। 


बारहवों अध्याय 
उषा 


तिलक कहते हैं कि ऋगेद में उप: ( उषस्‌ , हिन्दी में उषा-प्रातः 
कालीन प्रकाश ) की प्रशस्ति में जो मंत्र हैं वह संहिता भर में सब से 
सुन्दर हैं। इसकी संख्या बीस के लगभग है, यों तो उषा का उल्लेख 
त्तीन सो वार से अधिक आया है। दूसरे विद्वान्‌ भी उपः सम्बन्धी मंत्रों 
की ऐसी ही प्रशंसा करते हैं। भेकडॉमेल का सत है कि यह देवता 
वैदिक काव्य की सब से सुन्द्र स्ष्टि है और किसी भी दूसरे देश के 
धार्म्मिक साहित्य में इससे सुन्दर कृति नहीं सिलती । यह वात यथाथ 
है । उपा की प्रशंसा में वेदिक ऋषियों ने वड़ी ही भावुकता दिखलायी 
है । उदाहरण के लिये हम छुछ मंत्र देते हैं. :-- 

प्रतिप्या सूनरी जनी व्युच्छुन्ती परिस्वसु:। 
दिवो अदर्शि दुहिता ॥ 
(ऋकू ४-५२, १ ) 

वह प्राणियों की नेत्नी फलों की उत्पन्न करने वाली आदित्य की दुहिता 
उषा अपनी बहिन ( रात्रि ) के उपरिभाग में ( अन्त में ) अन्धकार के दूर 
फरती हुई देख पड़ती है । 

प्रति भद्रा प्ह्च्त गयां सर्या न रश्मय: | 

झोपा अग्रा उरु ज्ञय: ॥ 

( ऋषक ४-०२, ५ ) 

ते धारा की भांति भद्र किरणें देख पड़ती हैं । उपा ने महस्तेज को 
| 


दफा 


दय 


ब्म्म्न्ः बन 
जज । 
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जी | सऔ 


ण्पा तन्‍्डे विदानाघ्वेंव सनातीं हआये नो झस्धात 
गया झ॒ुझ्ना ने त्या दद्ानाध्वव स्नाता हमब ना अस्थात्‌ | 


झए हंपो दाघमाना तमांन्टुपा दियो दुष्िता स्योतिषायात ॥ 


( पक ५-८० | प्‌ ) 


( ११० ) 


यह शुअवर्ण सुअलंक्रिता स्नान करके उठी हुई सत्री की भांति अपने अंगों 
को दिखलाती हुई आदित्य की लड़की उपा शन्रुरुपी अन्धकार के दूर करती 
हुई तेज ( प्रकाश ) के साथ आती है | 


उषा से ऋषिगण वरों की भी सुक्तकंठ से याचना करते हैं, जैसे 
ऐयु था वीखद्यश उपो मघोनि यूरिपु । 
ये नो राधांस्यहया मघवानों चरासत छुजाते अश्वस्नृते ॥ 
( ऋक ५-७९,६ ) 

है उपा देवि, ठम उन धनवान दानी यजमानों को जो हमको धन देते हैं 
पुत्र अन्न यश प्रदान करो | 

उपा शब्द प्रायः एक बचन सें आया है पर कहीं कहीं इसके लिये 
बहुवचन का भी प्रयाग हुआ है । इन वातों से तिलक यह अलुमान करते 
हैं कि जिस उपा का ऋग्वेद में उल्लेख है वह भव अदेश की ही होगी। 
नीचे के देशों की उपा के लिये वहुबचन का अयोग नहीं हो सकता, 
फिर उसमें कोई ऐसी विशेषता भी नहीं होती कि कोई उस पर सुग्ध हो 
जाय | हाँ, धुव प्रदेश का लंबा प्रात:काल निःसन्रेह चित्ताकपक होता 
है । इसके अतिरिक्त छुछ मंत्रों में स्पष्ट रूप से लंबे प्रभातों की ओर 
संकेत है। हमकों इन अमाणों पर आगे चलकर विस्तार से विचार 
करना होगा । पर इतना कह देना तो अनुचित न होगा कि यह तके 
पुष्ट नहीं है कि भुव प्रदेश को छोड़ कर अन्यत्र की ग्रातःकालीन प्रभा 
मोहक नहीं होती । विपुवत रेखा पर तो प्रातःसायं होता दी नहीं, इससे 
उत्तर और दक्षिण के देशों में प्रातःकाल और साय॑काल दोनों ही सुंदर 
होते हैं । सप्तसिन्धव में लगभग दो घंटे का प्रभात होता है । कवि हृदय 
के लिये इसमें पर्य्याप्त आकर्षण है । भारतीय भाषाओं में प्रभात की 
प्रशंसा वरावर आती है। यदि एतत्सम्बन्धी वैदिक कब्रिता में कोई 
विशेषता है तो इतनी ही कि वेदों में प्रातःफाल का सम्बन्ध विशेष प्रकार 
के यज्ञयागों से है । यही कारण है कि जहाँ लोकिक कविता में साथं- 
काल का भी वैसा छ्वी रोचक वर्णन मिलता है, वेद में केबल प्रभात की 
गुणगाथा है । 


( १११ ) 


तिलक कहते हैं कि वेदिक प्रभात के लंबे होने का पहिला संकेत 
ऐत्तरेय ब्राह्मण सें मिलता है। नये वर्ष के प्रथम दिन अतिरात्र करके 
दूसरे दित से गवामयन नामक यज्ञ किया जाता था। पहिले दिन की 
रात को तीन भागों में घॉटते थे जिनकों एथ्यौय कहते थे । इन पय्योयों 
में कुछ विशेष रतोत्रों को पढ़ने का विधान है। सबसे मुख्य बात यह है 
कि यज्ञ आरम्भ होने के पहिले होता को कम से कम एक हज़ार मंत्रों 
का पाठ करना पड़ता था | इस पाठ को आश्विन शास्त्र कहते थे। पाठ 
लंवा था इसलिए होता को यह आदेश दिया गया है. कि वह थोड़ा सा 
घी पी ले । ऐसा करने से गला अच्छा काम करेगा | यह तो निश्चित है 
कि इस पाठ को सूय्योदय के पहिले समाप्त करना है पर प्रश्न यह है 
कि यह आरम्भ कब होता था | तिलक कहते हैं. कि अश्विनों का काल 
वह है. जब कि अन्धेरा दूर होकर प्रकाश छी पहिली धँघली मलक 
देख पड़ने दी वाली है । इसके प्रमाण में वह निरुक्तका यह वाक्य उद्धत 


करते हैं 


कट 


« तयो; काल ऊऊपर्षरावालप्ाशनारस्यादाी 


रू 
हट पे 


सा 
ऋग्वेद के ७त्र मंडल के ७्वें सूक्त के २ रे झी मंत्र से भी 
अश्विनों के काल का पता चलता है। ररे मंत्र में कहते हैं * अचेति 
वतुरुपसः एरस्ताच्छय दिवो दुहितुड।यदाद; '“- पू् दिशा में उपा की 
शोभा के लिये सूर्य जान पइने लगा है, अतः हू अश्विनों तुम्हारे आने 
का समय आ गया है । 

कहने का तात्पय यह है कि जय यह पाठ आश्विन शाख कहलाता 
घा तो आश्विन दाल से दी पढ़ा जाता रहा होगा । आश्विन काल आधी 
रात के वाद आरग्य होता हैं और सृय्योदय के समय समाप्त हो जाता 
है। अतः इतनी हो देर सें पाठ को पूरा दरना था | इसका तात्पय4 यह्‌ 
एशआ वि; यह पाठ किसी ऐसे प्रदेश से होता होगा जहाँ यह आश्विन 
काल इतना लंदा हो कि 
प्रदेश के लंच प्रयात दी 
पा समयमन पारदी 
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के 


( ११२ ) 


प्रातरवुवाकन्यायेन तस्वैव्समाज्ायस्य सहत्ावययोदेते: शंसेत 
( आश्व० ६--५, ८ ) 

यदि पाठ समाप्त होने पर भी सूर्य उदय न हो तो दूसरे मंत्रों को पढ़कर 
पा5 चलाये रखना चाहिये | 

आपस्तम्ब श्रीत सूत्र में तो यहाँ तक कहा है. कि यदि पाठ समाप्त 
होने पर सूय्योद्य न हो तो ऋग्वेद के दसों मंडलों को पढ़ डालना 
चाहिये । 

सर्वा अगर दाशतयीरबुबूयात । 
(आप० १४--१, २ ) 

अब इस पर विचार करना है। पहिले तो यह वात ध्यान में 
रखने की है कि यद्यपि इसको आश्विन शास्र कहते हैं पर इसमें केवल 
अश्विनों का ही स्तव नहीं है वरन्‌ अग्नि, उषा, इन्द्र के भी स्तोत्र हें । 
अश्विन शाखर कहने का कारण यही है कि आकाश में अन्य देवताश्रों 
से पहिले अशिवनों के दर्शन होते हैं-- 

तासामबिश्नों प्रथमगामिनों भवतः / निरुक्त ).। 


इसलिये यद्यपि पाठ को सूर्य्योद्य तक समाप्त तो करना था पर 
उसको अध॑रात्रि के वाद आश्विन काल आरम्भ होने पर ही आरम्भ 
करने की कोई आवश्यकता न थी। मूल में ऐसा कह्दा भी नहीं है। इसके 
विरुद्ध भी एक संकेत है । ऐसा कहा जाता है कि एक वार देवों में एक 
दौड़ हुई, उसमें अश्विन प्रथम आये । यह दौड़ गाहपत्य अग्नि से 
आदित्य तक हुई थी । गाहपत्य अग्नि सायंकाल जलायी जाती थी। 
आदित्य सूय्य को कहते हैं | इससे तो ऐसा प्रतीत होता है. कि आश्विन 
काल अथाव्‌ आश्वन शास्त्र के पाठ का काल गाहंपत्याग्नि के जलाने 
के समय से लेकर सूय्योद्य तक था। एक हज़ार मंत्रों के पाठ के 
लिये इतना समय, जो लगभग बारह घंटे के वरावर हुआ, पय्याप्र 
होना चाहिये ! यह हो सकता है कि किसी को तेज़ पढ़ने का अभ्यास 
हो । वह कुछ जल्‍दी समाप्त कर लेगा । उसके लिये श्रौव सूत्रों ने 


( ११३ ) 


दूसरे मंत्रों को पढ़ने का विधान किया है । एक अच्छे पढ़ने वाले को 
एक हज़ार मंत्र स्वर. के साथ पढ़ने में सात आठ घंदे लगने चाहियें । 

आअब यदि तिलक की वात सान ली जाय कि आश्वित काल अधे- 
रात्रि के बाद आरस्म होता है और इस विधान में भव प्रदेश की-रात 
का ज़िक है दो पाठ के लिये आधी रात के बाद भी महीने डेढू मंहीने 
का समय होता है। जहाँ रात चार महीने की होगी, वहाँ आधी 
रात का वह उत्तर काल जो प्रकाश की पहिली मीनी ऋलक तक 
जाता हो, एक महीने से क्या कम होगा | पर एक महीने तक तो कोई 
भी होता एक बार घी पीकर एक हज़ार मंत्रों का पाठ नहीं कर 
सकता । एक महीना तो बहुत होता है, दो चार दिन सी अधिक हैं। 
ऐसी दशा में यह विधान कि यदि पाठ समाप्त होने तक सूख्य के 
दर्शन न हों तो दूसरा पाठ करना चाहिये निरथेक सा हो जाता है। 
थ्दि! का प्रश्न ही नहीं उठता, सूच्ये का-द्शंन कदापि नहीं हो सकता, 
अतः दूसरा पाठ करना ही पड़ेगा । इन वातों से यह प्रतीत होता है 
कि यहाँ ध्रुव प्रदेश के लम्बे प्रभाव का कोई जिक्र नहीं है, सामान्य रात 
ओर सासान्य ही प्रभाव का उल्लेख है । 

दूसरा प्रमाण तिलक तैत्तिरीय संहिता से देते हैं । इस संहिता 
( ७--२, २० ) में एक जगह सात आहुति देने का विधान है। वहाँ 
यह विधान इन शब्दों में हैं:-- 

उपसे स्वाहा व्युश्ये स्वाहोदिप्यतेस्लाहोधते स्वाहोदिताय स्वाहा 

सुवरगांय साहा लोझाय स्थहा | 

उपा को स्वाहा, व्युष्टि को स्वाह्य, उदिष्यत्‌ को स्वाह्य, उद्यत्‌ को स्वाद, 
डदित को स्वाहा, छुबर्ग को स्वाह्य, लोक को स्वाह्य । 

तेत्तिरीय ब्राह्मण के अनुसार 'राज़िया उपाः अहब्युष्टि:ः उपा रात 
है, व्युष्टि दिन है । व्युष्टि शब्द और भी कई स्थलों पर आता है । 
उसका 'थ है पूरी तरह से खिला हुआ प्रभाव । अतः उपा और व्युष्टि 
झा भर हुआ, प्रभाव का पूर्व रूप और पूर्ण रूप। तिलक कहते हैं कि 
यदि एन तैर्तिरीय ब्राह्मण की व्याज्या मान छर इन दोलों शब्दों का 


दान १४ 


(2११४ ) 
अर्थ रात और दिन भी कर लें तो उद्देष्यत्‌ ( उदय होने बाली ), 
उद्यत्‌ ( उदय होती ) और छउदित का विभेद्‌ तो रह ही जायगा। 
यह तीनों नाम भी प्रभात के हैं। भुव प्रदेश को छोड़कर अन्य कहीं 
इतना लंबा सबेरा होता ही नहीं कि बहाँ ऐसा तिहरा विभाग किया 
जा सके | 


यह तक भी आधारदहीन है। यह तोनों शब्द उदेष्यत्‌, उद्यत्‌ और 
उद्त उषा नहीं वरन्‌ सूथ्य के लिये प्रयुक्त हुए हैं । ब्राह्मण का भी ऐसा 
ही संकेत है । फिर उपा और व्युष्टि दोनों स्रीलिंग वाचक हैं, उदेष्यत्‌ 
उद्यत्‌ और उदित पुँछिंगात्मक हैं। सुबर्ग और लोक भी सूर्य के ही 
नाम हैं | तैत्तिरीय श्राह्मण ने कहा हैः-- 


उपसे स्राह्म व्युश्ये स्वाहोदेप्यते स्वाहोचते स्वाहेत्यनुदिते जुहोति | 
उदिताय स्वाहा सुबर्गाय स्वाहा लोकाय स्वाहेत्युदिते जुहोति | 


अथोत्‌ पहिली चार आहुतियाँ सूर्योदिय के पहिले की जायंगी, 
शेष तीन सूर्योदय के पीछे । यह बात वहीं हो सकती है जहाँ अभात 
ओर सूर्योदय में लंबा अंतर न पड़ता हो। धरुवप्रदेश में एक एक 
मंत्र पढ़कर बहुत बहुत देर तक, कई कई दिनों तक, रुकना पड़ता । 

कुछ और मंत्रों में भी तिलक को उ७पा के त्रित्रिंध भेद का तथा 
प्रभात के लंबे होने का आभास मिलता है । जैसे ऋग्वेद के आठवें 
मण्डल के इकताली धर्वे सृक्त के तीसरे मंत्र में कहा है;-- 


तस्य वे नीरनु श्रत मुपस्तिल्रों अवे्धयन | 


परुण के त्रत की कामना करनेवाली प्रजाने उनके लिये तीन 
उपाओं को अनुवर्धित किया ( अनुकूल बनाया )। तीन उपा का अर्थ 
यदि तीन दिच न करके एक ही प्रभाव के तीन रूप माने जाय तब भी 
कोई कठिनाई नहीं पड़ती । उदष्यत्‌ उद्यत्‌ और उदित तो सूथ्य के 
रूप हैं परन्तु उपा के भी तीन रूप माने जा सकते हैं। ऋक्‌ १--११३ 
१४ में कह्य है : थप कृप्णां निर्णिजं देव्याव: देवी ( उपा ) ने राध्रिकृत 
रृप्णुरूप का परित्याग किया। इस प्रकार रात्रि के अन्यकार से ढंका 


( ९१९०५ ) 


हुआ पहिला रूप, निकली हुई उषःप्रभा दूसरा रूप और पूरा खिला 
हुआ तीसरा रूप (व्युष्टि ) हुआ। और यह रूप धरुवप्रदेश तक बिना 
गये भी देखे जा सकते हैं । उषा से जल्दी निकलने के लिये कहना भी 
इस वात का प्रसाण नहीं है कि यह शिकायत ध्रुवश्रदेश के लंबे अभात 
से की जा रही है। 
“माचिरं तनुथा अपः, नेलास्तेनं यथारिपुं तपाति सूरों अचिपा 
( अक्‌ ५-७९,९ ) 


हे उपा, देर मत करो, नहीं तो जैसे राजा चोर या शत्र॒ को तपाता है 
वैसे ही सच्य ठमको अपने तेज से तपा देगा। 


ऐसी वात है जो प्रभात से कहीं भी कही जा सकती है । कहीं कहीं 
उपा के सम्बन्ध में शश्वत्‌ (नित्य, निरन्तर ) शब्द का प्रयोग हुआ 
है. जंस 
शब्वत्पुरोपा व्युवास देव्यथो अ्रद्येदें ज्यावों मघोनी | 
थ्रथों व्युच्छादुचराँ अनु दृनजरागृता चराति खथामिः ॥ 
( ऋक्‌ १-११३,१३ ) 
पुरा ( प्राचीन काल में ) उषा शश्वत्‌ प्रकाश करती थी, आज भी घन- 
वती उपा जगत्‌ को तमोवियुक्त करे, आने वाले दिनों में भी अन्धकार दूर 
करे | वह अजरा है, अम्रता है, अपने तेजों के साथ विचरती है । 
अब “उपा शश्वत प्रह्काश करती थी” का अथ यदि यह किया 
जाय, जैसा कि तिलक कहते हैं, कि वहुत दिनों तक सवेरा रहता था तो 
फिर आगे के वाक्यों का क्‍या अर्थ होगा ? क्‍या यह साना जाय कि 
ऋगपि यह चाहता है कि अच फिर दो-दो महीने तक सवेरा-ओऔर इसी 
दे साथ दो-दो महीने संध्या तथा चार-चार महीने दिन-रात- रहने 
लगे ? ऐसी प्राथना दो कहीं ओर वेद भर में देखी नहीं गयी । तव फ़िर 
हू क्यों सावन लिया जाय झि पहिले वाक्ष्य में पृत्र काल छी स्मृति है ? 
सीघा छय तो यह एँ छ्वि प्राचीन काल में उपा वरादर, अर्थात्‌ प्रतिदिन, 
दर्शन दिया दारती पी, और उससे प्राथेदा छी जा रही है कि भविष्यत 


हक न 


| एत्ा हा करता जाय। इसा प्रकार ऋआऋक १--११८, १२१ मे उपा 
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( ११६ ) 


को शश्वत्तमा--सवसे वढ़कर शश्वत्‌ू--कहने का यही अमिप्राय हो 
सकता है कि उषा बहुत ही नियसपूवक, ठीक समय पर, निकला करती 
है। सायणने इसका दाशनिक अर्थ किया है। वह कहते हैं. कि उपा 
कालात्मिका है, काल नित्य है, इसलिये उपा को शश्वत्तमा कहा है । 

ऋग्वेद के अथम संडल के ११३ वें सूक्त में उप: सम्बन्धी मंत्र हैं। 
दूसवां मंत्र इस प्रकार है :-- 


कियाला यत्ममया भवाति या व्युपुवाश्च नून॑ व्युच्चान | 
अनुपूर्वा; झपते वावशाना ग्रदीध्याना जोपमन्यामिरेति | 
कब से उपाये प्रकाश करती आ रही हैं और कब तक प्रकाश करती 
जायंगी ? पहिली वालियों की भांति वर्तमान उपा भी काम कर रही है और 
प्रकाश करती हुई दूसरों के साथ ( जो अभी नहीं निकली हैं ) जा रही है । 
कुछ अंग्रेज विद्वानों ने पूवोर्ध का अथे दूसरे प्रकार किया है। 
प्रिक्रिथ के मत से इसका अर्थ है जो उपा प्रकाश दे चुकीं और जो अब 
प्रकाश देंगी वह कब तक साथ रहेंगी ? और म्योर की राय में इसका 
अथ है जो उपा वीत गयीं और जो अब आयेंगी उनके बीच में कितना 
अन्तर है ? 


तिलक कहते हैं कि इनमें से कोई भी अथ लिया जाय, सब में से 
यही वात टपकती है कि सवेरे के वाद सवेरा आता जाता था अथात 
बड़ा लंवा प्रभात था, उससे लोग ऊच गये थे । पर ऐसा अथ मानने का 
कोई कारण नहीं है। सीधा सादा अर्थ तो वह है जो सायण के भाष्य 
में व्यक्त होता है। यदि यह प्रश्न है तो उसका रूप यह है: कब से 
प्रभात होता आ रहा है ओर कब तक होता जायगा ? अथांत्‌ सूयचन्द्र, 
दिनिरात, कब से हैं, कब तक रहेंगे, दूसरे शद्दों में, जगतू की आयु कब्र 
से कब तक है ? या यों कहा जा सकता है, कि प्रश्न के रूप में ऋषि 
कहना चाहता है कि प्रभात दीघकाल से होता आता है. और दीघंकाल 
तक होता रहेगा ! यह उपा की प्रशंसा है या उपा को देखकर उठा हुआ 
दाशनिकाविचार । एक ओर वात है। यह मंत्र अकेला नहीं है | इस 
सूक्त में ओर भी |उपः सम्बन्धी मंत्र हैं। इनमें पृव्वापर सम्बन्ध द्वोना 


( १९७ ) 


अनिवाय है। यह नहीं हो सकता कि वही ऋषि एक मंत्र में एक बात 
कहे और दूसरे में उसकी विरोधी बात कहे | उसी साथ का छठवाँ मंत्र 
कहता है :-- 

चन्राय ल॑ श्रवसे त॑ महीया इप्ये तमर्थमिव लवमित्ये | 


0 


विसदशा जीवतायिग्रचत्ष उपा अजीयर्भवनानि विश्वा | 

हे उषा, तुमने मनुष्यों को प्रथक्‌ प्रथक्‌ कामों के लिये जगाया है, कोई 
धनोपाजन में लगता है, कोई खेती वाड़ी में, कोई अमरिष्टोमादि यज्ञ में | 

अब सोचने की वात है कि क्‍या यह वातें भवप्रदेश के लंबे प्रभात 
के विषय में कही जा सकती हैं ? क्‍या वहाँ लोग लंबी रात में चार 
महीने सोते रहते हैं? यदि नहीं, तो फिर यह कहना कैसे युक्तिसंगत 
होगा कि उषा ने उनको विभिन्न कामों में लगने के लिये जगाया ? 

नीचे लिखे मंत्र को तिलक इस संबंध में बहुत महत्त्व देते हैं. :-- 

तानीदहानि बहुलान्यासन्या ग्राचीनमुदिता सूर्यस्य | 
यतः परि जार इवाचरन्त्युपो दहक्षे न पुनर्यतीव ॥ 
( ऋषक ७-७६,३ ) 

इसका अथ यह है कि है उपः, वह बहुत से अहानि थे जिनसे सूये 
के उदय होने के पहिले उयाएं युक्त थीं। उनके साथ वह सूर्य के प्रति 
इस प्रकार आचरण करती हैं जिस प्रकार कोई सखी अपने पति के प्रति 
करती है ( अथात्‌ इधर उधर घूमने वाले पति का भी जिस प्रकार भली 
ख्री परित्याग नहीं करती ) न कि यती (पति से पराड्मुख सत्री को 
भांति ) | यहाँ मेंने मूल का ' अहानि ” शब्द ज्यों का त्यों छोड़ दिया है, 
क्योंकि यही विवाद का मूल है। अह्यनि अह धातु से निकला है 
जिसका अर्थ है चमकना या जलना । इसीलिये अह का अथ तेज भी 
हो सकता है और जैसा कि सामान्य वोलचाल में लिया जाता है, दिन 
भी हो सकता है । सायण ने यहाँ अह्यनि का, जो अह का वहुबचन है, 
तेज, प्रकाश, अथ किया है | यदि यह अथ्थ माना जाय तो इस मंत्र का 
दाषये यह हुछा कि सय्य के उदय होने के पहिले उपा वहत से तेजों से 


( ११८ ) 


युक्त चमक रही थी। तिलक अहानि का अर्थ दिन करते हैं। उनके 
अनुसार मंत्र कहता है कि सूर्योदय के पहिले उपा कई दिनों तक चम- 
कती रही । यदि यह दूसरा अर्थ ठीक हो तब तो अवश्य ही यहाँ पर 
लंबे भुवप्रभाव की ओर संकेत देख पड़ता है। पर अथ ठीक न होने के 
लिये ही पुष्ट कारण मिलते हैं। यह मंत्र भी अकेला नहीं है। इसके 
साथ भी इससे संवद्ध मंत्र है । इसके ठीक पहिले का मंत्र कहता है :-- 
केतुरुपस: पुरततात्तीच्यागादधि हम्येम्य: 

ऊँची जगहों से पूर्व दिशा में उपा का केतु ( उपा का पता देनेवाला 
तेज ) देख पड़ता है। 
यह पुरस्दात्‌ ( पूर्व दिशा ) शब्द ही तिलक के सारे तक को ढहाय देता 
है, क्योंकि ध्रुव प्रदेश में उपा के दर्शन दक्षिण दिशा में होते हैं। इसलिये 
अहानि का अर्थ दिन न करके तेज ही करना चाहिये, जैसा कि सायण 
ने किया है । ऐसी दशा में यह साधारण प्रभात का ही वन रह जाता 
है। नीचे लिखा मंत्र भी, जिसमें तिलक ध्रुव प्रभात का इशारा पाते हैं, 
साधारण प्रभात का ही व्यजक प्रतीत होता है :-- 

पर ऋणासावीरधमत्कतानि माहं राजबन्यक्ृतेव भोजन | 
शव्युष्टा इन्तु भूयसीरुपास था नो जीवान्चरुण तासु शाधि ॥ 
( ऋक्‌ २-२८, ९ ) 

है राजन वरुण मेरे सब ऋणों को (अथवा पायों को) दूर करो। मे दूसरों के 
अर्जित धन न भोगूँ | बहुत सी उपाएं श्रव्यु्ट हैं | उनमें हम जीवित रहें और 
भोग पर्य्याप्त धन से सम्पन्न रहें | 

यहाँ “बहुत सी उपाएं अच्युष्ट हैं? का अर्थ तिलक यह करते हैं 
कि एक के वाद दूसरी आने वाली कई उपाएं, या यों कहिये कि एक 
लंबी उपा, अभी व्युष्ट नहीं हुई है। इसके पहिले हम बतला चुके 
हैं कि पूरी तरह से खिले हुए प्रभात को व्युष्टि कहते हैं। अर्थात्‌ उपा 
के अच्युष्ट होने का अर्थ है कि अभी अंधेरा हैं। अतः यदि तिलक 


कक 


का अर्थ ठीक है तो ऋषि इस लंबे प्रातःकाल में जीवित और सम्पन्न 


( १९९ ) 
रहने की प्रार्थना कर रहा है। सायण यह अर्थ नहीं करते। वह कहते 
हैं "अभी बहुत से प्रभात नहीं खिले हैं।” अथोत््‌ अभी बहुत से 
दिन आने वाले हैं। उनके अचुसार ऋषि अपनी भविष्यत्‌ लंबी आयु 
की वात सोच रहा है और उसी के लक्ष्य करके सुख सम्पत्ति सांग 
रहा है। यह अर्थ इतना सरल ओर स्वाभाविक है कि यहाँ दूसरी 
व्याख्या करना कोरी कष्ट कल्पना है। 
बेद्‌ में उपा के लिये कई स्थलों में बहुबचन का प्रयोग हुआ है । 
हीं उनको घृण्णवः (योद्धाओं ) [ ऋक्‌ १-९२,१ ], कहीं नारीः 
[ ऋक्‌ १-५२,३ ], कहीं अ्रग व ऊर्मयः ( जल की लहरें ) [ ऋक्‌ 
६४,१ ], कहीं अथ्वरेष् ख्वखः ( यज्ञ में खस्भे ) [ ऋक ४-५१,२ |, 
कहीं मिथो न यतन्ते ( एक दूसरे से लड़तीं नहीं ) [ ऋक्‌ ७-७६,५ | 
कहद्दा गया है। उपसः ( उपाये' ), ऐसा प्रयोग तो बहुत आया है। 
निरुक्त के अनुसार बहुव वन का प्रयोग आदराथ्थक्र है, सायण कहते 
हैं कि बहुबचन से उपा काल अधिकारी अनेक देवताओं से तालय्य 
है। विज्षक कहते हैं कि यह प्रयोग और यह उपमायें निःस्स- 
देह उस लंबे ध्रुवप्रभात के आधार पर हैं जिसकी स्मृति आय्योँ को 
अभी भूली न थी | हम इस तक से सहमत नहीं हैं । कहीं कहीं वहुव- 
चन आदराथक होगा, कहीं उसमें अनेक देवताओं की ओर इशारा 
होगा, कहीं प्रति दिन आने वाली उपाओं की ओर लक्ष्य होगा । यह 
जितनी भी उपमायें हैं वह अलग अलग प्रति दिन आने वाले प्रभावों 
के लिये लागू हो सकती हैं। धुव प्रदेश में जहाँसव मिल कर एक 
प्रभात बन जाता है पार्थक्य का ठीक-ठीक अनुभव भी नहीं होता , 
यहाँ उर्मय: ( लहरों ) वी उपसा तो दी भी नहीं जा सकती । लहर तो 
ऐसे आती है कि एक लहर डठी, फिर पानी दव जाता है, फ़िर दूसरी 
लहर उठती है । जहाँ डपा, फिर दिन-रात, फिर उपा हो वहाँ तो यह 
उपभा दी जा सकती है, भव 5देश में तो ऊमि नहीं, प्रवाह होता है । 
जिस मंत्र में ऊमि से उपमसा दी गयी है उसी के पाँच मंत्र आगे कहा 
ऐं कि जया के व्युष्ट होने पर चिड़्ियाँडठ जाती हैं और मलुप्य जाग 


( १२० ) 
पड़ते हैं। यह बात ध्रुव प्रदेश को प्रभात के लिये नहीं कही जां 
सकती। इसी प्रकार जिस मंत्र में धृष्णवः ( याद्धाओं ) से उपमा दी 
गयी है उसी में कहा है क्रि पू्वे अर्वे रजसो माठुमजते--उपाएं पूर्व 
दिशा में सूय्य को व्यक्त करती हैं। तथा इसी साथ के नवें मंत्र में 
उपा को प्रतीची चन्ु;, पश्चिस की ओर मुख किये, कहा गया है.। यह 
दोनों बातें ध्रुव प्रदेश में, जहाँ उपा दक्षिण में रहती है, लागू नहीं 
होतीं । 
तिलक का सब से पुष्ट प्रमाण तैत्तिरीय संहिता के चौथे काण्ड के 

तीसरे प्रपाठक के ग्यारहवें अनुवाक में मिलता है। यज्ञ की बेदी पर 
१६ इंटें रक्खी जाती हैं । इन सब को रखते समय मंत्र पढ़े जाते हैं | 
सब मंत्र उपः सम्बन्धी हैं, इन इंठों को भी व्युप्टि इटक कहते हैं। इस 
अनुवाक्‌ में १५ मंत्र दिये हैं। हम इनमें से कुछ को उद्धृत किये 
देते हैं :-- 

इयमेत्र सा या अबना व्योच्छदन्‍्तरस्थां चरति ग्रविष्ट । 

वधूर्जजान नवगजनित्री तय एनां महिमाव; सचन्ते ॥ ? 

छन्दलती उपसा पेपिशाने तमाने योनिमनुसम्परन्ती | 

चूर्ययली विचरत: ग्जानती केठुं णवाने भजरे भूरिरेतता ॥ २ 

ऋतस्य पन्‍्थानमनुतित्र आयुत्रयो पर्मातों भनुज्योतिषाउउ गुः । 

प्रजामेका रक्षत्यूजमेका अतमेका रक्ति देवयूनाम ॥ रे 

चतुट्टोमे थनवद्या तुरीया वज्ञस्य पत्चा वृषयों भवन्ती | 

गायत्री जिख्टुम जगतीमजुड्ु्म बृहदर्क बुजाना: सुवरामरत्िदग्‌ ॥ ४ 

पम्वविधाता विदवाविदए बचाता खसरवनवत्‌ प्ाश्र | 

तातामुयन्ति प्रशवेण पद्च नाना रूमाणि ऋततों कतावाः ॥ ४ 


आतृ& स्तखते काय: प्रयानतीर्म्े दन्दतः परियन्ति बासती: ॥ ६ 


( १२१ ) 


झतस्य गर्भ: अथमां व्यूपुप्पपामेका सहिमानं॑ विभर्ति | 
सूर्यस्थेका चरति निष्कतेषु धर्मस्येक्ा सवितेकां नियच्छेति ॥ २ 
क्षतूनां पत्नी प्रथमेयमागादहां नेत्ती जनित्री प्रजानाम्‌ | 
एच्मा सती वहुधोषो व्युच्छस्यजीणा ल॑ जरयसि सर्वमन्यत्‌ ॥ ९ ५ 
इसी से सम्बन्ध रखने वाला यह्‌ मंत्र भी है :-- 
न वा इंदं दिवा न वकम्रासीदव्यावृत्त ते देवा एता व्युष्टौरपश्यन्‌ 
ता उपादवत ततो वा इदं व्यौच्छबस्येता उपधीयन्ते व्येवास्मा 
छ (्‌ 
उच्डातलये तम एवाप हते | (कार्ड ४,ग्रपा। २, अनुः 9, वर्ग ७) 
इन मंत्रों का भावाथे इस प्रकार है :-- 
यही वह है जे। पहले चमकी; इसमें प्रविष्ट होकर भीतर चलती है (पृथ्वी 
में प्रविष्ट होकर अर्थात्‌ क्षितिज के ऊपर अथवा दूसरी उषाओं में प्रविष्ट 
दोकर अर्थात्‌ उनसे मिल कर )। दुलहिन, नवागत माता, ने जन्म लिया है । 
तीनों बढ़े ( अग्नि, वायु, सूर्य या तीनों वैदिक अग्नियाँ ) इसके पीछे 
चलतें हैं । १ 
छुन्दों से ( गायत्री आदि छन्द या संगीत ) युक्त, शज्ञार करके, एक ही 
घर में चलती हुई, जरा रहित, दोनों उपायें, सृझ्य कौ पत्नियां, रेतसू से परि- 
पूण ( सनन्‍्तति उत्पन्न करने वाले द्रव्य से परिपूर्ण ), अपनी पताका दिखलाती 
हुई और अच्छी तरह ( अपने मार्ग के ) जानती हुई चलती हैं। २ 
तीनों ( कुमारियां ) ऋत ( जगत्‌ का शाश्वत्‌ नियम ) के मार्ग से आयी 
हैं। तीनों घर्म ( गाहपत्यादि तीनों वेदिक यज्ञागिनि ) उनके पीछे आये हैं। 
एक ( कुमारी ) उन्‍्तते की रक्षा करती है, एक ऊर्ज की ( वल की ) और 
एक धर्म्मात्माओं के व्रत की | ३ 
वह जे चौथी थी यज्ञ के दोनों पक्ष हुई, ऋषिगण हुई, वही चव॒ष्टोम्‌ 
( यज्ञ के समय पढ़े जाने वाले चार विशेष स्तोम-सतव ) हो गयी । गायत्री, 


निष्ठप्‌ , जगती, अनुप्टप ( चत॒ष्टोम के छुन्द )से काम लेकर वह इस प्रकाश 
दा लायी | ४ 


( १२१४ ) 


तीसों बहिनें, एक ही भण्डा लिये, निष्कृत ( नियुक्त स्थान ) को जाती 
हैं। वह ज्ञानयुक्त हैं, ऋतुओं के जन्म देती है | प्रकाशयुक्त, वह छुन्दों के 
बीच ( गायत्री आदि छुन्दों के साथ, इन छुन्दों में कहे गये मंत्रों के बीच ) 
परिंगमन करती हैं ( चारों ओर जाती हूँ, घूमती हैं )। उनको अपना मार्ग 
विदित है। ६ 

पहिली उपा ऋत की सन्तति है, एक जलों की महिमा का भरण करती 
है। एक सूर्य के लोकों में रहती है, एक धर्म के लोकों में, एक पर सविता 
का अधिकार है| १२ 

ऋतुओं की पत्ती, दिनों की नेत्री प्रजाओं की ( या सनन्‍्तानों की ) माता, 
यह पहिले आयी है | एक होते हुए भी, हे उप्रा, तू बहुधा ( अनेक होकर ) 
चमकती है, अजरा होते हुए भी सब दूसरी वस्तुओं को इद्ध कर देती है। १५ 


संहिता मंत्र का यह अथ है। 

वह अव्याइत्त था ( उसमें भेद की प्रतीति न होती थी ) न दिन था, न 
रात थी | देवों ने इन व्युष्टियों को ( शब्द्तः, इन खिले हुए प्रभातों को; 
भावत;, इन व्युष्टि ईटों को ) देखा । उन्होंने इनको रक्‍्खा | तब वह ( उपा ) 
चमक पड़ी। अतः जिस किसी के लिए यह (ईट ) रक्खी जाती हैं, उसके 
लिये वह ( उपा ) चमक पड़ती है, अन्धकार को दूर कर देती है। 

इन मंत्रों को वार वार पढ़िये और इनमें से चाहे जेसा अर्थ 
निकालने का प्रयत्न कीजिये पर यह तो निश्चय रूप से समम में आ 
जायगा क्वि इनमें उपा के विषय को लेकर, उप की उपमा देकर, कुछ 
ऐसी बातें भी कही गयी हैं जो भौतिक नहीं हैं, जिनका कुछ आध्यात्मिक 
अर्थ है। कितना भौतिक है, कितना आध्यात्मिक है इसका निर्णय 
करना कठिन होता है, इसी से ठीक व्याख्या करने में कठिनाई होती है। 
एक और वात ध्यान में रखने योग्य है। उपा के साथ ३० की संख्या 
दूसरे स्थलों में भी व्यवहृत हुई है, जैसे ( त्रिशत पदालकर्मात्‌ 
(ऋकछ ६-५९, ६ )--उपा ३० पद चली | तथा 


निश्वतं योजनान्येकैका ऋतु परियन्ति ( ऋक १-१९३, ८ ) | 


इसके अनुसार उपायें ३८-३० योजन घूमती दें । 


( १२३ ) 


पहिले व्युष्टि-इष्टक संबंधी मंत्रों को लीजिये। अवश्य ही ऋषि का 
ध्यान सृष्टि के आदिकाल की अवस्था की ओर है। उस अवस्था में 
रात दिन का सेद नहीं था | यह बात वर्तमान विज्ञान भो कहतां है 
और अपने ढंग पर श्रुति भी कहती है। आरमस्म में प्रथिवी वाष्पपिण्ड 
थी। जब धीरे धीरे ठंडी हुईं तो ऊपर की भाप जल के रूप में गिरने 
लगी । गिर कर नोचे की तपन के कारण फिर भाप बन कर उठ जाती 
थी । धोरे धीरे इतनो ठंडक हुई कि जो भाप जल बन कर नीचे गिरी 
वह जल रूप में रह गयो । तव जाकर अन्तरिक्ष साफ़ हुआ, अंधेरा दूर 
हुआ, चन्द्रसूय्य देख पड़े, दिन रात का जन्म हुआ | यह तो विज्ञान की 
वात हुई । बेदों ने अपने ज्ञान को इस प्रकार जगह जगह व्यक्त 
किया है: 
नासदासीबो सदासीत्तदार्नीं नात्तीद्रजों नो व्योगापरों यत 
( ऋक्‌ १०--१२९, १ ) 
उस समय न असत्‌ था न सत्‌ था, न भूतादि थे, न अन्तरिक्ष था। 
न राज्या भ्रहु भातीसकेत: ( ऋक्‌ १०--१९५, २) 
रात ओर दिन का प्रशान नहीं था। 
तम आासीत्तमसागू हुमग्रेउप्रकेते सलिलं सर्वमाइदम्‌ 
( ऋक्‌ १०--१२९, ३ ) 
अन्धकार से ढका हुआ अन्घकार पहिले था। यह सारा जगत अपने 
कारण में विलीन, अथ च, अविभक्त था| 
इसी भाव को मनुस्मृति में यों दिखलाया है 
झासीदिदं दयोभृतभ, भ्रग्र्मातमलच्षणम | 
प्प्रतरशर्ययनिर्देश्यम, ग्रखुत्मिव सर्वतः ॥| 


यह सब जगतू तमोभूत, अप्रज्ञात, अजज्ञण, अग्रत्य, अनिर्देश्य, सोया 
हुआ सा था | 
तत्यवानी शत्तयसो घजायत | ततोराज्यजायत ततः समृद्रोच्र्णव: 


पदुद्रारण्रादा 4 सरत्सरा चजायत | यहारात्राण ।ददघाट्रवस्या' त्द्ची 
( मिकू १०--१९१, ) 


( १२४ ) 
सृष्टि के आदि में ब्रह्मा के तप से ऋत और सत्य उ्चन्न हुए, त्त्र रा्ि 
' अन्धक्रार ) उत्न्न हुई, उसके पीछे समुद्र हुआ, समुद्र से संवत्सर ( संबत्सर 
तताने वाले वूव्य चन्द्रादि ) हुआ तब इस विश्व के स्वामी ने दिन रात को 
सष्टि की । 


इन वाक्यों से मिलता जुलता ही तैत्तिरीय संहिता का वह मंत्र है 
जिसमें कहा गया है कि वह अव्यावृत्त था, न दिन था न रात थी। वह 
अटल नियम जिसके अबुसार यह विश्व चल रहा है ऋत कहलाता है। 
इसी लिये सष्टि के आदि में ब्रह्मा के तप से पहिले ऋत की उत्पत्ति कही 
गयी है । इसी लिये तैचिरीय संहिता के जो मंत्र उद्धत किये गये हैं 
उनमें पहिली उपा को ऋत की सनन्‍्तति कहा है ओर उषाओं को ऋत के 
प्ाग से चलने वालो, अयानू विश्व के अटल नियमों को अनुसरण 
करने वाली, कहा है। उस समय दुवों ने यज्ञ किया। कोई वाह्म 
सामग्री न थी इस लिये उन्होंने विराद पुरुष से ही मानस यज्ञ किया। 
पुरुष सूक्त ( ऋक १०--९० ) का यही भाव है। पुरुष सूक्त किच्वित्‌ 
पाठान्तर के साथ अन्य वेदों में भी आया है। इसी द्शम मण्डल के 
१३० वें सूक्त के ३ रे मंत्र में पूछा है : 

कातीतमा ग्रतिमा कि निदानमाज्य किमासीतारिधि; क आासीत | 

घन्द: किमासीतउगं किमुकृ्थ यढ्ेवा देवमयजन्त विश्वे ॥ 


जब सृष्टि के आदि में देवों ने प्रजापति का यज्ञ किया उत समय प्रजा 
क्या थी, प्रतिभा क्या थी, निदान क्या था, घी क्‍या था, परिधि क्या थी, 
छुन्द कौन सा था, प्रठग क्या था, उकथ क्‍या था ? 
यही सृष्टि के पूरे यज्ञ करने की वात की ओर तैत्तिरीय संदिता से 
उद्धत मंत्रों में भी संकेत है। देवों ने सृष्टि के आदि में यज्ञ क्िया। वह 
यज्ञ मानस था । उस यज्ञ के वाद उनको पढिली उपा के, जो ऋत को 
कन्या थी, दर्शन हुए अथात्‌ जो अन्यकार से ठेका अन्धकार था व्‌ 
कम हुआ प्रकाश की ज्ञीण कन्क देख पढ़ी । इसी प्रकार जो मलुप्य 
उनका अनुकरण करके अब इस यज्ञ को करेगा, जो मंत्रों को पढ़कर 


( १२५ ) 


इंटों को सजायेगा, उसके लिए उषा चमकेगी, उसका अन्धकार दूर 
होगा। अन्धकार दो प्रकार दूर होगा । एक तो हृदय के दोष दूर होंगे, 
हृदय शुद्ध होगा ; दूसरे, चूंकि यज्ञ सूस्योद्य के पहिले किया जाता था 
ईंटों को रखते रखते उषा देख पड़ने लगेगी, अंधेरा दूर हो चलेगा। 
यही इन मंत्रों का तात्पय विद्त होता है । 
यह तो इन मंत्रों का उपासना या यज्ञपरक भात्र हुआ परन्तु 
इसके साथ ही कुछ भौतिक अथ सी है । तिलक को इनमें यह बात 
स्पष्ट ही देख पड़ती है कि यहाँ धरुत्र प्रदेश के क्रिसो ऐसे भाग का वर्णन 
है जहां एक सहीने ( ३० दिन ) का सवेरा होता था । वहीं इस मंत्रों के 
द्रष्टा रहते होंगे । ३० दिन का सवेरा था इसो लिये उपा ३० बहिन 
वतलायी गयी हैं । इसी लिये कहा है कि उषायें घूमती हैं और नियुक्त 
स्थान पर फिर आ जाती हैं । यह वातें ध्रवप्रदेश में प्रत्यक्ष देखी जा 
सकती हैं । ए० सी० दास इस मत का खण्डन करते हैं । वह कहते हैं 
कि यह प्रति दिन की उपा है। एक ही प्रसात के तीस भाग किये गये 
हैं, पर तीस साग क्‍यों किये गये यह्‌ उन्होंने नहीं वतलाया | सायण 
कहते हैं कि पहिलो उषा तो सष्टि के आदि काल को उपा है पर शेप 
उन्तीस के लिये कोई ऐसी व्याख्या वह नहीं कर सके । अतः उन्होंने 
यह कहा कि यह महीने के ३० दिनों की तीस उपाये हैं। इस पर 
तिलक को यह आपत्ति है कि एक ही महीने की उपाओं का वर्णन क्‍यों 
हुआ, शेप ग्यारह महीने क्‍यों छोड़ दिये गये १ 
मेरा भी खयाल है कि यहाँ ध्रुव प्रदेश का नहीं, साधारण प्रभातों 
दा, चान्द्र महीने की ३० उपाओं का, दर्णन है । सूय्योदिय होने के बाद 
दी सब यज्ञ होते हैं, उपा काल में तथा उसके दाद यज्ञ के समय अनेक 
छंदों में अनेक मंत्र पढ़े जाते हैं | इस लिये उपाओं का छन्दों से युक्त 
होना तथा यज्ञों का उनके पीछे चलना साथक है | ऋतुका अथ सायण 
ने यक्त ही छिया है। तीसों उपायें घूम कर नियुक्त स्थान पर आ 
जादी हैं, ऐसा कहना थी ठीक है। वारद सद्दीन बाद सस्य और प्रथिवी 
फिर इसी स्थान पर झाजाते हूँ। यही निश्चित बिन्दु हैं जहां पर 


// /7/7 


( १२६ ) 


उषायें अपने परिभ्रमण के वाद पहुँचती हैं। एक वात याद रखने की 
है। यह बार्पिक सत्र वर्ष के प्रथम दिन, एकाष्टक के दिन, आरम्भ होता 
था | एकाप्रक का ज़िक्र ८वें मंत्र में है। इससे भी यह वात निकलती 
है कि उपायें घूमती घूमती फिर एकाप्टक पर पहुँच जाती हैं। यह प्रश्न 
हो सकता है कि बारह महीने या एक वर्ष का नाम कहीं मूल में नहीं 
आया है, फिर मेंने यह वात कहाँ से निकाली ? यह बात ठीक है कि 
स्पष्ट रूप से एक बष का कहीं उल्लेख नहीं है. पर ध्यानपू्वक देखने से 
इसके कई संकेत मिलते हैं । दूसरे मंत्र में उपाओं को सूय्यपत्नी-सूये 
की स्लियाँ-कहा है। उषा सूर्य की कैसी ख्री है, इसका एक और मंत्र 
में, जो इसी अध्याय में आ चुका है, वर्णन है। वह यति-पति से 
पराड्मुख-नहीं वरन्‌ पति से स्नेह करने वाली, उससे अभिमुख, पत्नी 
है । अतः उपा बराबर पति के साथ रहती ही होगी । जब सृण्णे बारह 
महीने में घूमकर अपने पूर्व स्थान पर पहुँचता है तो उपा भी ऐसा ही 
करती होगी । फिर छठें मंत्र में उपाओं को झतूंस्तन्‍्वते ( ऋतुओं को 
जन्म देने वाली ) और पन्द्रह॒वे में ऋतूनां प्ली ( ऋतुओं की पत्नी ) 
कहा है। अब ऋतुओं के साथ पत्नी या माता जैसा घनिष्ट सम्बन्ध 
किसी एक दिन की उपा का तो है ही नहीं, भ्रुवप्रदेश की एक मास की 
उपा का भी नहीं है । उस उपा का केवल उस ऋतु से संबंध है जो उस 
महीने में वहाँ होता है | परन्तु ऋतुपरिवर्तन तो प्रथ्वी के सूथ्य की परि- 
क्रमा करने, या जैसा कि अपने यहाँ कहने का व्यवहार है. सूथ्य का 
प्थिवी की परिक्रमा करने से होता है। अतः यह तो कह सकते हैं कि 
उपामात्र का संबंध ऋतुओं से है। यों तो ऋतुपरिवर्तेन थोड़ा थोड़ा 
प्रतिदिन ही होता रहता है और जब सूय्य एक नक्षत्र से दूसरे नक्षत्र 
में जाता है तो और भी साफ़ प्रतीत होने लगता है, परन्तु उसकी सरल- 
गणना महीनों से ही होती है। अमुक अमुक महीने में अमुक ऋतु 
रहता है, ऐसा कहने की प्रथा आजकल भी है और वेदों में भी मिलती 
है। अतः मास का सम्बन्ध ऋतु से है। मास के लिये ही तीस उपाओं 
का जिक्र किया है। उपा शब्द दिन का उपलक्षण है। यदि हमने चैत्र 


( (२७ ) 


मास की प्रतिपत्‌ से आरस्भ कियाथा तो सब ऋतुओं में घूमते हुए 
तीस उपाओं का यह समूड फिर चेत्र की प्रतिपत्‌ पर पहुँच जायगा। 

तिज्ञक ने “ एश्थिन्ति “घूमती हैं--पर बहुत ज़ोर दिया है । उनका 
कहना है कि यह प्रत्रप्रदेश की क्षितिज पर घूमने वाली उषाओं की 
ओर साक इशारा है। अतः यह देखना होगा कि दूसरे स्थलों पर कोई 
ऐसी बात मिलती है या नहीं जिससे “परियन्ति ” की व्याख्या हो सके 
आओर यह निश्चय हो सके कि यह ज्षितिज पर का घूमना है या बारह 
महीनों में आकाश के सत्ताइसों नक्षत्रों में घुमना है या किसी अन्य 
प्रकार का घूमना है । 


हम इसके पहिले ऐसे मंत्र उद्धृत कर चुके हैं. जिनमें कहा गया है 
कि उपा का मुंह पश्चिम को ओर है।यह वात ध्रुवन्देश की उषा 
के लिये नहीं कही जा सकती । फिर ऋक्‌ ३--६१, ३ में उपा को कहा 
४ उर्धा पिएति*-तुम आकाश में ऊँचे पर रहती हो। यह बात 
ज्षितिजवर्तिनी उपा के लिये नहीं कही जा सकती । एक और मंत्र में 
उपा के पूर्व में उदय होने की बात कही गयी है जब कि ध्रवप्रदेश में 
उपा दक्षिण में रहदी है। फिर ऋकू १--१२३, ८ में कहा है 
तदशीरय सीरिव्श्वा “-जैसी आज बैसी ही कल ( उपायों होती 
हैं )। यह घात कदापि ध्रत्रश्रदेश के किसी भाग की उपा के लिये नहीं 
कही जा सकती | पहिले दिन उपा घुँधघली, दूसरे दिन उससे तेज, तीसरे 
दिन ओर तेज़, यहाँ तक कि तीसवें दिन तक वहुत तेज्न हो जाती है । 
डपःकाल सप्माप्त होने पर सूथ्य निकल आता है । अतः वहाँ की उपाय 
एक दूसरे के सदश नहीं कही जा सकतों । हम “ श्रत्षेति केतरुपस 


पुरस्वाच्दय दियो दृहितुबायमान: ” ( ऋक ७--६७, २) पहिले उद्धत 


डपा भी उसी दिशा में होगों । ऋछू 5-5६, + भी उद्धव हो चक्का हैं 


जा वपा का पृव स उदय हाना दतजावा हू अत: चह प्रमाण तो चहा 


ः 


संकेत करते हूँ कवि वेद में हमारे देश के साधारण उपःकाल छा दर्णन 


( १२८ ). 


है तिलक ने “ परियन्ति ? की. व्याख्या में ऋग्वेद के तृतीय मण्डल के ६९ 
वें सूक्त के ३ रे मंत्र का हवाला दिया है । उसमें 
« सबानमर्थ चरणीयमाना चक्रमिव नव्यस्यावबत्स् ? 


हे नव्यसि, एक ही मार्ग पर चलने की इच्छा रखने वाली, तुम चक्र 
( पहिये ) की भाँति ( उसी मार्ग में ) आवृत्त हो। 

कुछ सहायता तो « बञ्शति ? से भी मिलती है । नव्यसी का अर्थ है 
नयी पेदा हुई | नित्य उदय होने वाली उषा को नयी उत्पन्न होने वाली, 
नव्यसी, कह सकते हैं परन्तु तिलक कहते हैं कि भुवप्रदेश की उपा एक 
होते हुए भी प्रत्येक दिन की दृष्टि से नव्यसी कही गयी है ।* तथास्तु । 
समानमथम्‌-पसमान सार्ग, एक ही सागे-क्े दो अर्थ हो सकते हैं 
नित्य उदय होने वाली उषा सूय्य के आगे आगे चलती है, यही सब 
उपाओं का समान मार्ग है। तिलक कहते हैं कि धुव्रप्रदेश की उपाय 
ज्षितिज पर घूमती रहती हैं, यह उनका समान सांग है। इसे भी 
छोड़िये | मंत्र उपा से कहता है कि तुम पहिये की भांति अपने मांगे पर 
आएड़ हो, अथात्‌ घूमतों हुई चलो । पहिये का घूमना दो प्रकार से 
होता है : एक तो कुम्दार को चाक को भांति, दूसरे गाड़ी के पहिंये 
की भांति। तिलक कहते हैं कि प्रथित्री पर कहीं भी उपा गाड़ी 
की पहिया को भांति घूमती नहीं देख पड़ती परन्तु ध्रवप्ररेश में 
कुम्हार की चाक को भांति ज्षितिज पर घूमती है | अतः यही 
अर्थ होगा। परन्तु उनका ध्यान एक वात की ओर नहीं गया। 
इसी मंत्र के पूवाध में कह्य हैः ऊर्वातिधतति-तुम ऊँचे पर रहती 
हो । ध्रुव प्रदेश की उपा ऊँचे पर नहीं ज्षितिज पर रहवी दे । 
इसके विरुद्ध दशम मण्डज्ञ के ९९वें सूक का २ रा मंत्र सूस्य रूपी इन्द्र 
के पराक्रम के विपय में कह है कि उन्होंने तारों को * वबलादश्येत्र चक्र 
रथ की पहियों की भांति घुमाया | अवश्य ही यहाँ तारों के घूमने को 
वात है, पर जद्दाँ तारे इस प्रकार घूमते हैं, वहाँ सूर्य भो घूमता दे ओर 
सूथ्य के साथ-साथ उपा भी घृमतों दे । तिलक की आपत्ति यह है. कि 
उपा का घूमना देख नहीं पड़ता । जहाँ उपा निकली थोड़ी देर के वाद 


( १२९ ) 


सूर्य का प्रकाश उसे दवा देता है। पर उषा का घूमना भी प्रत्यक्ष है। 
सब जगह एक साथ सुय्योद्य नहीं होता। पूर्व से पश्चिम चलते हुए 
देशान्तर रेखा के एक-एक अंश पर चार मिनट का अन्तर पड़ता है । 
यदि काशी में सूर्योदय ठीक ६ बजे हो तो जो जगह काशी से ५? 
पश्चिम होगी वहाँ सू््योद्य ६ बज कर २० मिनिद पर होगा और 
काशी से ५ पू् के स्थान पर काशी के सूय्योद्य के समय सूख्योद्य 
के बाद २० सिनिट हो चुके होंगे। इस प्रकार सूख्य ज्यों-ज्यों पूर्व से 
पश्चिम चलता है, त्या-त्यें। सूस्योंदिय भी चलता है ओर उसके आगे- 
आगे उषा भी चलती है । कोई भी स्थान हो, वहाँ पहिले उपा के दर्शन 
होंगे तब सूथ्य के | अतः सूय्थ की भांति उषा भी २४ घंटे में समूची 
पृथिद्दी की परिक्रमा: करती है। उसकी यह चाल सूथ्य की चाल के 
सदच्श गाड़ी की पहिया को भांति है। अतः उषा का घूमना उतना दी 
प्रत्यक्ष है जितना कि सूच्य का घूमना | 

इस सारे विचार के वाद में तो इसी परिणाम पर पहुँचा हूँ कि 
तैत्तिरीय संहिता में महीने की ३० सामान्य उषाओं का ही वर्णन है । 


अवबजो जिशत्‌ पदान्यक्रमीत ( ऋकू ६- ५५, ६) उपा के तीस 
पद चलने की वाद है. वह भी इसी प्रकार समझती चाहिये। उसी मंत्र 
में लिखा है कि उपा थपात्‌ - वे पाँव की -है, झिर भी इन्द्र और अग्नि 
को झृप। से इतना चलती है। यहाँ तीस दिन की लंवी उपा मानने की 
आवश्यकता नहीं है । एक अद्दोरात्र ( दिन-राव ) में ३० मुहृत होते हैं । 
डउपा के तीस पद चलने का अथध है तीस मुहूत अथधात्‌ दिन-रात चलना । 
बहू दिन रात किस प्रकार सूय्य के आगे-आगे चलती रहती है यह हम 
अभी ऊपर दिखला झआाये हैं| इसी प्रकार थ्रिश्यतथों उदान्पेदिका दाल परि- 
यन्वि ( अधकू १-६२३,८ )-एक एक उए ६०-३० योजन घूमती है--छी 
भी व्याय्या दरनी होगी । सायण ने अपने भाष्य सें लिखा है. कि सूर्य्य 
मेंट दी परिक्रसा सें ०,८५५ योजन पति दिन चलता और ज5पा उससे 
३० योजन जागे रहदी हैँ । जहाँ जहाँ सृय्योदय होता है, वहाँ वहाँ 
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( १३० ) 
पहिले उषा देख पड़ती है। इसी लिये सब स्थानों का खियाल करके 
बहुवचन का प्रयोग हुआ है और उषाओं का घूमना कहा गया है। 
इस पर तिलक की आपत्ति यह है कि मेरु की प्रदक्षिणा करने का अर्थ 
प्थिवी का धुरी पर घूम जाना | पृथ्वी की परिधि २७,८०० साइल है। 
अतः ५,००५ योजन--२४,८०० माइल । इससे एक योजन ४'९ साइल के 
बरावर हुआ । अतः उषा सूय्ये से ३० योजन अथात््‌ ३०३९ ४९८ १४७ 
माइल आगे रहती है । परन्तु होता यह है कि जब सूख्ये ज्षितिज से १६९ 
नीचे रहता है तभी उषा देख पड़ती है। जब ३६०१ --२४ ८७७ माइल तो 
६०-११०५ साइल । इसका अथ यह हुआ कि उषा सूय्य से ११०५ 
माइल, अर्थात्‌ लगभग १००० माइल, आगे रहती है। इसमें और 
सायणोक्त १४७ माइल में तो बड़ा अन्तर है, अतः सायण की गणना 
अवैज्ञानिक, अथच, निराधार है ओर उनकी व्याख्या असाधु है। तिलक 
की अपनी व्याख्या तो यह दे कि जहाँ ध्रुव प्रदेश के दग्विपय का वर्णन 
है वहाँ ३० दिन का सवेरा होता है। वह कहते हैं कि योजन का अर्थ 
रथ, उतनी दूरी जितनी एक बार के जुते घोड़े चल सकें, प्रतिदिन का 
निश्रिव मार्ग आदि होता है | वह कहते हैं कि यहाँ यह कहा गया है कि 
उपाये' ३० दैनिक चक्कर पूरा करवी हैं। मेरो समझ में सायण ने व्यर्थ 
लंवी चौड़ी गणना दी । इस संत्र का इतना ही अथ पर्याप्त है कि प्रत्येक 
उषा अपनी निश्चित यात्रा पूरी करती है जो ३० योजन की होती है और 
याजन का अर्थ मुहृत ही करना चाहिये । उषा की यात्रा के ३२० नियत 
टुकड़े हैं, जिनमें से एक एक उस मार्ग के नापने के लिये योजन है । 
यह अध्याय काफ़ी लंबा हो गया है पर में समभता हूँ कि यह वात 
भी स्पष्ट हो गयी होंगी कि ऋग्वेद में जिस प्रभाव का वर्णन है वह 
सप्तसिन्वव का प्रभात है, ध्रव प्रदेश के किसी विशेष टुकड़े का 
प्रभात नहीं । 


देरहदां अध्याय 
लंबा अहोरात्र 


तिलक कहते हैं कि कुछ शाकृतिक दृग्विपयों में ऐसा अन्योन्याश्रय 
सम्बन्ध है कि यदि एक के अस्तित्व का पुष्ट प्रमाण मिल जाय तो दूसरे 
के लिये किसी नये प्रमाण को ढूँढ़ने की आवश्यकता ही नहीं रह जाती | 
यह घात सर्व्था ठीक है। अपि और धूम का ऐसा संबंध है कि यदि 
कहीं धुवाँ उठता देख पड़े तो हम विना संकोच के कह सकते हें 
कि वहाँ कष्टीं निकट में ही आग भी होगी । दिन देख कर राव और 
रात देख कर दिन का अनुमान करने में किसी को रुकावट नहीं होती । 
इसी प्रकार यदि पिछले अध्याय को पढ़ने के वाद किसी को यह विश्वास 
हो जाय कि ऋग्वेद में जिस प्रभात का वर्णन है वह ध्रुवाधः प्रदेश 
( ध्रुव प्रदेश से नीचे का प्रदेश ) नहीं बरन्‌ भ्रुवप्रदेश का ही प्रभात है 
तो फिर उसे दूसरा प्रमाण ढूँढ़े विना ही यह मान लेना चाहिये कि 
जिन लोगों ने बह प्रभात देखे थे उन्होंने भुवप्रदेश के लंबे दिन रातों 
का भी अनुभव किया ही होगा । पर जो लोग इस वात को स्वीकार 
करने फो तैयार नहीं है या जिनको प्रभात-संवबंधो प्रमाण ही पुष्ट नहीं 
जँचते उनके लिये तिलक ने दिन राद के विषय में भी प्रमाण दिये हैं । 
यह स्मरण रहना चाहिये कि ठीक ध्रुव विन्दु पर तो दिन-रात छःछ 
महीने के होते हैं पर उससे नीचे उतर कर भुव प्रदेश में एक छंवा दिन, 
जो ६४ घंटे से लेकर स्थानभेद से कई सहीने ठक का हो सकता है, 
इसी प्रकार की एक लंदी रात, इसके दीच सें लंवा प्रभात और लंबी 
सन्प्या तथा इुछ साधारण प्रभाव-सन्ध्या चुक्त साधारण दिन रात जो 
र४ पंट से पड़े नहों होत- यहा दृश्य देख पड़ता है । झतः यदि संत्र- 
दरष्टाओों ने लंपी उपाझों की फोर संकेत दिया है, दो लंबे दिनरात की 


हक 


कोर नी संफेत किया होगा छोर स्थान यह दात भी इशारे इच्ारे में 


( १३२ ) 


कह दी होगी कि उन्होंने उस जगह लंबे और साधारण दोनों प्रकार के 
अहोराज् देखे हैं । 
अन्धकार और प्रकाश के युद्ध का नाटक मनुष्य वरावर देखता है। 
वह स्वयं प्रकाश को पसन्द करता है । अन्धकार.में चाहे थोड़ी देर तक 
उसे विश्राम भी मिल्॒ता हो पर वह अपने को विवश सा पाता है। 
प्रकाश में ही उसके सारे व्यापार होते हैं। हज़ार हज़ार युक्ति निकाल 
कर वह ऑधेरे को उजाले में बदलने का प्रयत्न करता है। फिर वैदिक 
आय्याँ को तो भ्रकाश और भी प्यारा था क्‍योंकि उनके सारे यज्ञ 
याग प्रायः प्रकाश काल में ही होते थे। अन्धकार भी कई प्रकार का 
होता है। कभी थोड़ी देर के लिये कुहिरा, गदे, वादल आ जाता है । 
प्रतिदिन रात के समय कुछ घंटों तक अँधेरा रहता है, वर्षा में कभी- 
कभी कई दिनों तक लगातार अधेरा छाया रहता है, और एक प्रकार से 
तो कई महीने तक अन्धकार प्रकाश को दबाये रहता है । तारे, अग्मि, 
उपा, चन्द्र, सूथ्य यह सभी प्रकाश देने वाले हैं। वेदों में प्रकाशमान 
पदार्थों में स्वश्रेष्ठ पदार्थ को, प्रकाश देने वाली शक्ति को, उस शक्ति को 
जो सूय्योदि के भीतर विद्यमान है और इनकी ५रक है, इन्द्र माना गया 
है ओर अन्धकार की शक्ति को वृत्र कहा गया है। इन्द्र और इन्द्रसेना 
एक ओर, बृत्र और बृत्नसेना दूसरी ओर निरन्तर लड़ते रहते हैं। 
जीत तो इन्द्र की होती है पर बृत्र लोगों को काफ़ी तंग कर लेता है। 
यह तो भौतिक जगत्‌ की बात हुईं पर अन्तःकरण के भीतर भी सत 
और असत्‌ बृत्तियों में, पुएप और पाप मय भावों में, आशा और 
निराशा में, उत्साह और चिन्ता में, संघर्ष होता रहता है। पुण्य 
प्रकाशमय है, पाप अन्यक्रारमय है। अतः इन्द्र ओर बृत्र का ज्ेत्र 
केवल भौतिक जगत्‌ तक परिसीमित नहीं है, मानस जगत में भी है 
इन बातों को ध्यान में रख कर हम लंबे दिवारात्र के प्रमाणों पर 
विचार करेंगे । विलक कइते हैं कि ऐसे मंत्र भरे पड़े है जिनमें रात से 
ओर आऑँधेरे से घबराहट अतीत होती है, यह प्रार्थना की जा रही है कि 
किसी प्रकार इसका अन्त हो, किसी प्रकार हम इसके पार पहुँच जायें । 
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वह कहते हैं कि यह वात भ्रवाधः प्रदेश की दस-बारह घंटे की रात के 
विपय में नहीं कही जा सकती । जंगली मनुष्य भी जानते हैं कि रात 
कुछ घंटों में समाप्त होगी ओर एक निय्रत समय के पीछे दिन अवश्य 
होगा, फिर आख््य लोग जिनको ज्योतिष का इतना ज्ञान था एक छोटी 
सी रात और कुछ घंटों के अंधेरे से क्‍यों घवराते | यह तक तो ठीक है 
पर यही आक्षेप उनके मत पर भी तो हों सकता हैं। आये लोग, 
यदि बह ध्रुव प्रदेश में रहते थे, तो यह भी तो जानते ही रहे होंगे कि 
एक नियत समय के वाद, चाहे वह समय छुछ लंबा ही क्यों न हो, दिन 
अवश्य होगा और उनके ज्यातिष ने उनको यह भी वतला ही दिया 
होगा कि उस नियत काल के पहिले दिन कदापि न आ जायगा, चाहे 
कितना भी प्रलाप किया जाय । फिर उनके जैसे समझदार लोग क्यों 
इतनी घबराहूट दिखलाते थे ? 


मा नो दीर्घा श्रिनशन्तमित्रा: ( ऋकू २-२७,१४ )--हम को 
* ८४० हो ह४ #/. 5 # 
लंबा अंधेरा अभिभूत न कर ले। तिलक कहते हैं कि दवांतमित्ना: 
का अथ है लगातार आमने वाली कई आधेरी रातें। ऐसा मानने का कोई 
कारण नहीं है । सायणादि ऐसी जगहों में जाड़े की लंवी रात का अर्थ 
लेते है । बह भी हो सकता है या साधारणत: घोर अंधकार से बचाने 
की प्राथना हो सकती है । 


सातव सडल के ६७5व सृक्त का र्या मंत्र कहता है: अहश्रन्तमस+- 
चिदन्ता:-- अन्धकार के ' अन्ताः ' देख पड़ते है । सायण के अनुसार 
अन्ता:' का अथ है 'प्रदेशा:' ऋन्धकार के ५रदेश देख पड़ते हैं। तिलक 
कहते हैं कि इसका अर्थ है सिरे, अन्धकार के सिरे देख पड़ते हैं| उनके 
सत सें यह दात धृवप्रदेश में ही कही जा सकती है। में इस तक को 


5 ९ ४ जन 
नहीं समझा पाया; चाहे का छुछ भी अऋघ हो, इसमें धव प्रदेश 
शी 
वी तो कोश दात नहीं ऐ, हों उसके विरुद्ध एक दात है | इसी मंत्र की 
दसरी परे पद जता, एरमयान जापान: £ संच्य ः के 
स्य ण ह्या हे है त 0 ५ १7 जन 4६ 5४5 पर हर पक न 


दिया से एरएइ पत्ता है, जा कि भ्रद्‌ 


ध्ड 


ज 
प्रदेश से ऋसम्भद है । 


| 


( १३४ ) 


दृशम-मण्डल के १२०वें सूक्त को रात्रि सूक्त कहते हैं। इसका ह्ढां 

मंत्र रात्रि से कहता है अथावः छुतरा भब-हमारे लिये सुर ( सुगमता 
से पार जाने याग्य ) हो | इसके परिशिष्ट में कहा है भद्दे पारमशीमहि, 
भद्दे पारमशीमहि--हस उस पार पहुँच जायें, हम उस पार पहुँच जायें। 
तिलक कहते हैं. कि यह आना लंबी भुव प्रदेशीय रात के विषय में ही 
की जा सकता है पर इसका निर्णय इस सक्त में ही हो जाता है। थ्वें 
मंत्र के अन्त में यह शब्द आये हैं श्रथा नः सुतरा भव जिसके अथ के 
सम्बन्ध सें विवाद है। हम ५थां, और ६ववां मंत्र पूरे पूरे देते छे. :-- 

निग्रामरातों अविज्ञत निषद्वन्तो निपक्षिण: | 

निश्येनासश्चिदर्यिनः ॥ 

यावया वृक्‍ये वर्क यवस्तेनसूर्यें | 

अरथा नः सुतरा भव | 

( ऋक्‌ १०--१२७, ५ व $) 


सव लोग सो रहे हैं, पाँव वाले गऊ घोड़ा आदि पशु, चिड़ियाँ तथा 
शीघ्रगामी श्येन ( बाज़ चिड़िया ) सो रही हैं । 


हमसे भेड़ियों को दूर करो, चोरों को दूर करो, हे रात्रि हमारे लिये 
सुतर हो । 

यह तो भू वप्रदेश में होता नहीं कि पशु, पत्ती और मलुप्य कई 
महीनों तक सोते रहें, अतः यह साधारण रात का ही वर्णन है, उसी के 
पार जाने की ग्रा्थना है । 

पर इस प्रार्थना करने की आवश्यकता पढ़ी ही क्यों ? चोर भेड़ियों 
का ही डर था या छुछ और । तिलक कहते हैं कि तैत्तिरीय संहिता से 
इस वात पर स्पष्ट श्रकाश पढ़ता है । उसमें एक जगह आया है चित्रा- 
बरसों सवस्ति ते परमशीय ( सेः सं: १, ५, ५, ४ )-हे चित्रावछु, हम 
कुशलपूर्व क तुम्हें पार कर जाय॑ । थोड़ा आगे चलकर संद्िता ने स्वय' 
इस मंत्र का अर्थ वतला दिया है: सत्रिनेचितव तु ख्युट्टव वा एतर्स्य पुरा 
बाहणा अमेपु: ( तैः सं: १, ५, ७, ५ )-चित्रव॒सु रात्रि है। प्राचीन 


( १३० ) 

काल में प्राक्षण डरते थे कि व्युष्टि होगी ( अधोत्‌ सवेरा न होगा ) । 
सायण इस डर को इस प्रकार समसाते हैं : हेमंततों राजे घित्वेन प्रयात॑ 
न मविष्यत्येवेति कदाचिद ब्राब्षण भीता;- हैंसेत ऋतु में रात के लम्बी 
होने से कदाचित ब्राह्मण डरते थे कि प्रभात न होगा । इस पर तिलक 
की आपत्ति यह है कि हेमंत की रात कितनी भी लंबी हो, उस समय के 
लोग जानते थे कि उसका अन्त होगा और सवेरा होगा। यह घवराहट 
तो भुवप्रदेश में ही हो सकती थी। तैत्तिरीय संहिता आज से लगभग 
४,५०० वर्ष पूब की है । उस समय ऐसी जनश्रुति रही होगी कि किसी 
समय में रात बड़ी लंबी होती थी आर लोग उससे घवरा उठते थे । 
इसीलिये कद्दा है कि पुरा-आचीन काल में ब्राह्मण डरते थे । 


अब जहाँ तक डरने की वात है, सें पहिले ही लिख चुका हूँ कि ध्रुव- 
प्रदेश की रात से ४रना उतना ही पागलपन था जितना कि जाड़े की 
रात से। दोनों की लंबाई का परिज्ञान था, दोने के बाद सवेरा होना 
अनुभव का प्रत्यक्ष विषय था | पर विचारणीय बात यह है कि प्राचीन 
काल में ब्राष्मण ही व्यों डरते थे ? उनको तो ज्योतिष का ज्ञान था, 
अतः सबसे निडर होना चाहिये था ! यह छाह्मण शब्द ही इस मंत्र के 
अर्थ समझने की कुजी है। ब्राह्मणों को जागरण करना पड़ता था ताकि 
प्रभात होते ही, उषा का प्रथम दशन होते ही, देनिक यज्ञ आरम्भ किया 
जाय । यह तो हो ही नहीं सकता कि वह्‌ लोग कई महीने की लंबी रात 
में परावर जागते रहे हों परन्तु साधारण रातों में जागना सम्भव था। 
यदि वह सो जाय तो प्रातःक्रिया, चाहे दह अपने घर की जाय चाहे 
यजसान वे यहाँ, भ्रष्ट हो जाय । &तः उन्हें दरावर सठक रहना पड़ता 
था। अतः उसका घबरा डउठना, और यह कह उटठना कि ' हू भगवति 
रात्रि, ठुम किसी तरह समाप्त हो स्वाभादिक थधा। आज भी जिसको रात 
भर जागना पड़ता है बह कह उठता हूँ कि भगवान, इस रात का कभी 
झन्त होगा या नहीं । संहिता ने जो यह कह हैं कि एय-प्राचीन काल-- 
में - इसका स्पष्ट भाव यह हूँ कि. जद इस संद्विठा छा निर्माण हुआ उस 


घ् 


न 


समर इस सप्न की प्रधा उठ गयी थी | इस संहिता छा दाल यदि ऋग्वेट 


( १३६ ) 
से ४०००-५००० बष पीछे का है तो इसमें कोई असम्भव बात नहीं है। 
ऐसे बहुत से वैदिक सत्र थे जो पीछे से अप्रचलित हो गये । इस पुरा के 
गे में प्रुवप्रदेश में निवास की रखृति नहीं, नित्य रात भर के जागरण 
के पीछे प्रातःकाल किये जाने वाले सत्रों के प्रचलित रहने फे काल की 
स्मृति भरी है | 
एक मंत्र में तिलक को धुवप्रदेश के दोनों प्रकार के द्नों--लंबे 

दिन और साधारण २४ घंटे वाले दिन-का संकेत मिला है। वह मंत्र 
इस प्रकार है :-- 

नाना चक्राते यस्या क्यूंपि तयोरन्यद्रोचते कृष्णुमन्यत | 

श्यावीष यद्त््पीच स्वसारों महद्देवानामहुरत्वमेकम ॥ 


( ऋक ३--५५, ११) 

यमज जोड़ी ( साथ पैदा हुए, जोड़ओआँ ) नाना वषु धारण करती हैँ, 
उनमें एक चमकती है, दूसरी कृष्णयण है, साँवली और गोरी दोनों बहिनें 
हैं, यह देवों का एक ( मुख्य ) असुरत्व ( देवत्व ) है । 

इस मंत्र में अहोरात्र- दिन रात का वर्णन है। नाना वपु का अथ 
सायण ने शुक्र ऋष्णादि रूप किया है पर इसपर तिलक का आ्षेप ठीक 
है कि दो ही तो दिन रात के रंग होते हैं, हरे पीले नीले दिन रात तो 
होते नहीं फिर नाना कहना निरथंक है. और शुक्ल ऋुष्ण के साथ आदि 
जोड़ने से कोई अथे नहीं बनता | इस लिये नाना वपु का अथ्थ दिन रात 
की लंत्राई को ध्यान में रखकर करना चाहिये | में भी इससे सहमत हूँ । 
पृथिवी पर भिन्न भिन्न स्थानों में अह्योरात्र की लंबाई में वड़ा अन्तर है 
ओर एक ही स्थान में ऋतुमेद से अन्तर पड़ता रहता है। अतः एक 
विषुवत्‌ रेखा को छोड़कर दिन रात को नाना बपुधारी कहना टोंक दवा 
है | अब विवादम्र्त विषय आता है। तिलक कहते हैं. कि एक चमकती 
है, दूसरी कृष्ण है तथा सॉरी चोर गोरी दोनों बहिने हैं, यह दो 
वाक्य क्यों कहे गये ? यह तो एक ही वात दुह॒रा दी गयी, जो इझुछ 
ठीक नहीं लगता । अतः दोनों पंक्तियों के अर्थ में कुछ भेद द्ोगा | वह 
दिखलाते हैं कि बेदों में दिन रात के लिये कई शब्द आये है । जेसे कहीं 


( १३७ ) 
कहीं उप्नासानक्ता ( उपा ओर रात ) का प्रयोग हुआ है और कहीं कहीं 
अहनी का प्रयोग हुआ है, यद्यपि साघारणतः अहः का अथ दिन होता 
है । अब इन दोनों प्रयोगों में कोई भेद है या नहीं अथोत्‌ दोनों एक ही 
प्रकार के दिन रात है. या दो प्रकार के ? तिलक का निजी मत है कि 
जब दो प्रथक्‌ प्रथक्‌ शब्द हैं. तब उनका वाच्याथे भी प्रथक ही होगा । 
अतः इनमें से एक तो साधारण २४ घंटे वाला अहोरात्र होगा, दसरा 
कई महीने वाला लंबा दिन-रात | ऊपर दिये गये मंत्र सें भी इन्हीं दोनों 
प्रकार के दिन रातों का जिक्र है, और यह तो स्पष्ट हो है कि ऐसे दो 
प्रकार के अहोरात्र धवप्रदेश में ही देखे जा सकते हें । 
यह सारा तक असन्तोपकर है। पहिले तो यदि वेद मंत्र में 
एक हो भाव दो वाक्यों में कहा गया तो इसमें कोई आश्चण्य की वात 
नहीं है । फिर यह भी कोई बात नहीं एँ कि जब उपासानक्ता और 
शहनी दोनों शब्दों का अथ दिनरात है तो उनसे दो विभिन्न प्रकार 
के दिनरातों की ओर लक्ष्य है। एक भाषा में अनेक समानार्थक शब्द 
होते हैं । क्या ऐसा माना जाय कि वारि, जल, आापः, से तीन विभिन्न 
प्रकार के पानियों का तालय्य है १ पर यदि दोनों नाम एक ही साथ 
आयें तब क्‍या होगा, जैसे उने यश नो अहवी नियात उपासानका 
रतामदच्पे  ( झूक ०-४५, ३२ ) यहाँ उप्ासावक्ता और अहनी दोनों 
से रक्षा करने की प्राथना की गयी है। तिलक दो यही कहते ६ कि 
यहां दोनों प्रकार के दिनरातों की ओर संकेत हैं पर इस निराधार 
कल्पना को फोई आवश्यग्ता नहीं है । झह शब्द के कई अर्थ होते हैं। 
पद अह धातु स निकला हू, जिसका अर्ध है चमकना । सायश ने इस 
सत्र में हद. का अप द्यावाए्धथिवो किया है। यह वैदिक व्यवहार फे 
अलुदूल ९ । यहाँ द्यादाएयिडी और उ्पासानक्ता ( दिन-रात )से रक्ा 
ये कहा स्पष्ठ जिक्र नहीं मिलता 
द 


( ११८ ) 


अब एक प्रमाण लंबे दिन का भी देखना है जो नीचे लिखे मंत्र में 

मिलता सा प्रतीत होता हैः-- 
वि सूर्योमिध्ये थ्रमुचद्र्थ दिवो विदद्धासाय प्रतिमानमार्य: । 
हृह्ठानि पिग्नो रतुरस्थ मायिन इन्द्रो व्यास्यचकरवाँ ऋजिश्विना ॥ 
.._( ऋकू्‌ १०-१३८,३ ) 

सूव्य ने आकाश के बीच में अपने रथ को मुक्त कर दिया ; शआर्य्य ने 
दास के लिये प्रतिक्रिया की | इन्द्र ने मायावी असुर पिप्रु के दृढ़ दुर्गों' को 
ऋजिश्विन के साथ मिल कर गिरा दिया। 

यह& रथ को मुक्त कर दिया का अर्थ सायण ने यह किया है कि 
सूस्य ने लगाम ढीली कर दी, ताकि घोड़े खुल कर चल सके । यह 
अथ ठीक जेचता है। यदि दास या असुर ने अन्धकार उत्पन्न करके 
सूस्य की गति अवरुद्ध कर दी थी तो इसका प्रतिकार भी यही होगा 
कि अवरोध हटा दिया जाय और सूय्य का रथ चलने लगे । तिलक 
यह अर्थ करते हैं कि सूथ्य ने घोड़ों को खोल दिया, बीच आकाश में 
रथ खड़ा कर दिया और इससे यह तात्पय्य॑ निकालते हैं. कि दिन बहुत 
लंबा दो गया | इस अथ की अलुपयुक्तता इतने से ही सिद्ध हो जाती है 
कि दिन चाहे क्षितना भी लंबा हो पर धरुवप्रदेश में भी सूथर्थ आकाश 
में टिकता नहीं, वरावर घूमता रहता है । इसलिये साधारण शर्थ को 
परित्याग करने की कोई आवश्यकता नहीं है। 

जिस अधेरे से बचने के लिये त्राथना की जाती है और जिस 
प्रकाश की याचना की जाती है बह भीतिक ऑधेरा-उजाला, रात-दिन 
तो हैं ही पर कहीं कहीं यह शब्द पुएय-पाप, अधम्म॑-धरम्म के लिये भी 
आते हैं। ऋग्वेद के दूसरे मंडल के २७ वें सूक्त के १४ वें मंत्र में 
दीर्घा; तमित्ना: से बचने की ग्राथना है। इनका सीधा अर्थ तो दीघ 
अन्धकार ही है. पर वहुवचन प्रयोग से तिलक लंबी रातें ऐसा अथ 
करते हैं। अब इसी के आगे पीछे के मंत्रों को देखने से पता चलता है 
कि यहाँ घर्म्माथन्म का असंग है : प्रार्थी पाप के अन्धकार से वचकर 
पुण्य के प्रकाश में जाना चाहता है। पाँचवें मंत्र में आदित्य, शअय्यमा, 


( १३९ ) 
मित्र ओर वरुण से कहा गया है कि यदि आप रक्षा करें तो परिश्व- 


प्रेडदरितानिवृज्याम-मैं पापों को, जो गड्ढों को भांति मार्ग में है, त्याग 
दूं। नवां मंत्र कहता है : 
त्रीरोचना दिव्या घारवन्त हिरण्यया: झचयों धारप्रता: । 
अस्तमजो अनिमिपा अदब्या उत्तशंत्ा ऋजवे यर्त्वाय ॥ 
दिव्य, सुन्दर आमूषणों से युक्त, पवित्र, निरन्तर जागनेवाले, पलक न 
मारने वाले, निर्मेश, अहिंसित आदित्य धर्म्मात्मा मनुष्य के लिये तीनों 
प्रकाशमान लोकों को धारण करते हैं | 
अतः यह स्पष्ट है कि यहाँ भूमंडल के किसी प्रदेश विशेष की रात 
का यथा उसके वाद आनेत्राले दिन का चर्चा नहीं है, पाप से वचकर 
दिव्य लोकों में जाने की आकांचा व्यक्त की जा रही है । 


तो ५ 
चीदहवां अध्याय 
मास ओर ऋतु 

यदि वैदिक आय्ये कभी ध्रव प्रदेश में रहते थे तो ऋग्वेद में उनके 
भास और ऋतु विषयक अनुभव भी मिलने चाहिये । जैसे, उदाहरण 
के लिये मान लीजिये कि कुछ लोग धुवप्रदेश के ऐसे भाग में रहते 
थे जहाँ एक महीने तक सबेरा रहता था। उन लोगों ने ३० दिन के 
प्रभाव के साथ साथ लगभग सात महीने तक लगातार दिन भी देखा 
होगा और इन दोनों दृग्विपयों का छुछ न छुछ वर्णन कर गये होंगे। 
तिलक के अनुसार दोनों बातें ऋग्वेद में मिलती हैं । हम ३० दिन के 
प्रभात संबंधी प्रमाणों का तो अनुशीलन कर चुके हैं, अब दूसरी वातों 
के संबंध में जो अ्रमाण दिये जाते हैं उनकों भी देखना आवश्यक है । 

सुय्य को प्राचीन काल से ही सप्ताश्य ( सात घोड़ों वाला ) मानते 
आये हैं । अथववेद में सुय्य की सात चमकीली किरणों का जिक्र है | 
ऋग्वेद के प्रथम मंडल के ५०वें सूक्त के ८ वें मंत्र में कहा है कि सूख्य 
के रथ में सात घोड़े हैं, इसके वाद के ९ वें मंत्र में कहा है कि सूर्य 
अपने रथ में सात घोड़ियों को जोत कर चल रहे हैं, पर इसी मंडल के 
१६४ व॑ सूक्त का २ रा मंत्र कहता है: 

सम इुजजन्ति रथमेकचक्रमेकों अश्वों बहति सप्तनामा 

एक पहिये का रथ है, उसमें सात घोड़े लगे हैं (या यों कहदिये कि ) 
सात नामों वाला एक घोड़ा जुता है । 

सूर्य के साथ इस सात की संख्या का कोई विशेष संबंध है। 
ऋक्‌ ९-११४ ६ में कद्दा है कि सात सृय्य हैं | अदिति की कथा ने इस 
बात को और भी स्पष्ट कर दिया दै | दशम मण्डल के ७२ वें सूक्त में 
अदिति दाक्षायणी ने देवों के जन्म की कथा स्वयं कही है| यह कथा तो 


वहां से आरम्भ होती हैँ जहां देवानां. पृष्यें डुगेडसतः सदजायत- 


0 


( १४१ ) 


देवों के पूर्व युग में असत्‌ से सत््‌ उत्पन्न हुआ | चौथे मंत्र में कहा है. कि 
अदिति से दक्ष उत्पन्न हुए और फिर दक्ष से अदिति उत्न्न हुई। 
इसका चाहे जो कुछ अथ हो, ५ वां मंत्र कहता है कि अदिति से देवगण 
उत्पन्न हुए। ८ वां और ९ व्‌ संत्र सूस्य का जिक्र करते हैं: -- 

अप्टों पुत्रातो अदिते ये जाता स्तन्वस्परि | 

देवां उपमैत्ससमि: परा यार्तास्ड्मास्यत्‌ ॥ 

सतभि:. पुत्रेरदितिरुप्रत्यूब्य॑. बुगम । 

प्रजाय. मृत्ववे. लत्युनमीतायडमाभरत्‌ ॥ 

अदिति को जो आठ लड़के हुए उनमें से सात को लेकर वह देवों के 

पास गयी । आखये' मार्ताए्ड को उसने ऊपर फेंक दिया । 


सात लड़कों के साथ अदिति पूर्व युग में पास गयी | जन्म और मरण 
के लिये मार्ताएड को रक्‍्खा । 


अदिति के आठों लड़कों के नाम तैत्तिरीय आरण्यक में इस प्रकार 
बताये गये हैं : मित्र, वरुण, घाता, अय्येमा, अंश, भग, इन्द्र और 
विवस्वान्‌ । पहिले सात आदित्य कहलाते हैं, आठवें विवस्थान्‌ का नाम 
मातंण्ड भी है। इनके दूसरे नाम आरोग, भ्राज, पटर, पतंग, स्व॒णार, 
ज्योतिषीमान्‌, विभास और फश्यप भी दिये गये हैं। तैत्तिरीय त्राह्मण 
में बतलाया गया ऐ कि आठवें लड़के का माताए्ड नाम इस लिये पढ़ा 
कि वह्‌ मरे ( कच्चे या बिगड़े हुए) अणडे से उत्पन्न हुआ । 

साधारणतः वेदिक भाषा सें मिन्न, भग, अय्यमा, आदित्य, सूर्च्य, 
विवस्दान्‌ पय्योयवाची ससमे जाते हैं | लौकिर संस्कृत में भी आदित्य, 
सूय्ये, रवि, सातेण्ड, विवस्वान्‌ का एक ही अर्थ लगाया जाता है। 
यदि यह व्याख्या बेद्सम्मत है तव तो अदिति के उपाख्यान का अर्थ 
यह हुआ कि अदिति के सन्‍्तानों सें आठ सृस्य हुए । उनमें सात नो 
देदों के पास पहुँदाये गये, एक सूर्य इस योग्य नहीं समझा गया। 


तिलक सर्य-लंदंधी इन दातों के दारे में यह तक छरते हैं कि भव 
नऋाभदश दे उस भाग से जहां आप्यगण रहते थे सात सहोने तक दिन 


( १४२ ) 


रहता था । इसी लिये सात आदित्य--एक-एक महीने का एक-एक 
आदित्य--गिनाये गये हैं । यह महीने उँजाले थे, इनमें यज्ञयागादि होते 
थे, अतः इन आदित्यों को देवों के समीप पहुँचा वतलाया गया है। 
इनके बाद जो आँधेरा समय आता है. उसका अधिष्ठाता आठवां सूर्य 
है, जो देव समाज से दूर रक्खा गया । इसी कारण सूर्य के सात घोड़े 
वतलाये गये हैं । न्यूटन ने सूर्य्य के प्रकाश का विश्लेषण करके यह सिद्ध 
किया कि श्वेत रंग सात रंगों के योग से बनता है. परन्तु ऐसा मानने 
का कोई कारण नहीं है कि प्राचीन ऋषि इस बात को जानते थे। सात 
आदित्य एक एक महीने से संबद्ध हैं, ऐसा मानने का यह भी कारण है. 
कि आज कल हादश आदित्य माने जाते हैं, जो एक एक मास के 
अधिष्ठाता हैं। जैसा कि शतपथ ब्राह्मण ( ११, ६, ३, ८) में कहा हैः 

कतम थादित्या जति | द्वावश माला संवत्सरस्येत भादित्याः 

कितने आदित्य है ! वर्ष में बारह महीने होते हैं, यही आदित्य हैं| 

यह जो कहा गया है कि (पूर्व युग में ऐसा हुआ' इस मत को और 
भी पुष्ट करता है। नवें मंडल के ६३ वें सूक्त के ९ वें मंत्र में सूर्य्य के 
दस घोड़ों का उल्लेख है । सम्भवतः यह किसी ऐसी जगह की स्प्रति है 
जहां दस महीने तक लगातार उजाला रहता था । 

पर यह तक इस आधार पर ही ठहरा हुआ है कि आदित्य और 
सूथ्य एक ही वस्तु है। परन्तु ऋग्वेद में ऐसे प्रत्यक्ष प्रमाण हैं जिनसे 
यह प्रतीत होता है कि दोनों में भेद हैं । जैसे 

सत्तदिशो नावा सूर्य्या: सत्त होतार झलिज: | 
देवा आदित्या ये सप्त तेमि:ः सोमामिरक्ष न इन्द्रायेन्दों परिल्रव ॥ 
( ऋक्‌ ९-- ११४, ३ ) 

सात दिशायें हैं, नाना सृय्य है, सात यज्ञ करने वाले हैं, सात आदित्य 
देव हैं, हे सोम इन सबके साथ हमारी रक्षा करो, दे इन्दु इन्द्र के लिये तुम 
ट्पको ( अर्थादि की बृष्टि करो ) 

यहाँ सायण का कहना है कि दिशायें यों तो आठ हैं. पर जिस 


( १४३ ) 


दिंशा में सोम होता है उसको छोड़कर सात ही गिनायी गयी हैं और 
नाना ऋतुओं के अधिष्ठाता होने के कारण सूय्णे को नाना कहा है । 
अस्तु, पर यहाँ नाना सूथ्य और सात आदित्य एक ही मंत्र में गिनाये 
गये हैं, इससे तो आदित्य और सूय्ये में भेद जान पड़ता है । 
संध्या करने वाले नित्य ही इस मंत्र का पाठ करते हैं :-- 
चित्र देवानामुदयादनीक चक्तुमित्रस्यवरुरस्थामे: | 
आग्राद्यावापृथिवीअन्तरित्त सूर्य झात्मा जगतस्तत्थुपश्च ॥ 
( ऋक १--११५, १) 
देवों के तेज का समूह, मित्र, वरुण ओर अप्नि की आँख, विचित्र रूप 


से उदय हुआ ; उसने आकाश प्रथिवी ओर अन्तरिक्ष को व्याप्त कर लिया , 
सूस्य चराचर दोनों का आत्मा है। 


इस मंत्र में सूय्य को मित्र वरुण और अप्रि की आँख कहा है । 
मित्र ओर वरुण आदित्यों में हैं। अतः सूर्य आदित्यों से भिन्न माना 
गया। इसी के चार मंत्र आगे, पाँचवें मंत्र में, कहा है :-- 
तन्गिवसत वरुणस्थासिचजे सूय्यों रूप ठणुने बोस्परथे | 
मित्र और वरुण के सामने सत्य आकाश के मध्य में प्रकाशमान रूप 
दिखलाता देँ। 
यहाँ भी वही पाथ्क्य वाली बात प्रकट होती है । और भी ऐसे कई 
गन्न हैं; यथा 
यदयसृर्य्य घवोउनायगा उद्यन्वित्राय वरुणाय 
( ऋक्‌ ७-- ६०, १ ) 
यदि ऐ सुर्य्य हम उदय होकर मित्र और दरुण से हमारे विपय में कह 
दो कि यह लोग निष्पाप हूँ | 
यहाँ भी वह मंद की वात स्पष्ट है। निम्न-लिखित मंत्र तो और 
भी स्पष्ट है :-- 
उड्मां पक्ातों मइगस्तों घन्‍्दुशा मृ्यों अरुइचउकऋमरणी:। 


यपस्मा छादिय। गे नो रहारि 


-3॥ 
जा 
१, 


( ५४४ ) 
हे मित्रावरुण, तम्हारे लिये मधुथुक्त अन्नादि ( पुरोडाश ) तैयार है और 
सूर्य प्रदीत्त अर्णंव ( समुद्र--यहाँ अन्तरिक्ष ) पर चढ़ रहा है, जिसके 
चलने के लिये समान प्रेम करने वाले आदित्य, मिश्र अगय्यमा और वरुण 
मार्ग खोदते हैं। 
इसके बाद आदित्य और सूर्थ्य ये प्रथकत्व में कोई सन्देह नहीं रह 
जाता । 
सूथ्य तो जगत का प्रकाशक है द्वी परन्तु आदित्यगण कैसे हैं, यह 
बात इन मंत्रों में बतल्लायी गयी है :-- 
इमं स्तोमे सक्रतवों मे अद्य मित्रों अर्यगा वहुणों जुपन्‍्त | 
शआदित्यात: शुचयों धारपूता अवृजिना अनवद्या ग्रिश्: ॥ 

( तऋ़्क्‌ २--२७, श्‌ ) 

त श्रादित्यात उखो गभीरा अदब्घासो दिप्सन्तो भूर्यक्षा: | 
अन्त; पश्यन्ति वुजिनोत साधु सर्व राजभ्य। परमाचिदन्ति ॥ 

( 7 “999 ३ ) 
घारयन्त थादित्यासो जगत्स्था देवा विश्वस्य भुवनस्य गोपा; | 
दीर्घाधियों रक्षमाणा असुर्यम्रतावानश्वयग्राना ऋणानि ॥ 

( 997 _ 99) ४ ) 

आज इस स्तोन्न को समान क्रत॒ ( श्रज्ञा या कर्म्म वाले ) आदित्य मित्र 
अर्यमा वरुण स्वीकार करें| वह पवित्र, निर्मल, पापरहित, सब पर अनुग्रह 
करने वाले, अहिंसित हैं । 

वह आदित्य महान्‌, गम्भीर, शत्रुओं से अजित, शत्रुओं को जीतने वाले, 
भूरिअत्ष ( बहुत सी श्ँख वाले या वहुत तेज वाले ) हैं | मनुष्यों के भीतर 
के पाप और पुएय के; देखते हूँ, सब दूर से दूर की बातें इन राजों के लिये 
समीपवर्ता हैं । 

आदित्यगण स्थावर और जंगम जगत्‌ को धारण करते हैं, सारे भुवन के 
रक्षक हैं। दीर्घधी (दीघ ज्ञान अथवा कर्म वाले ), जीवों के प्राणों के देत- 
भूत, ऋतावान ( सत्यवान अथवा वच्ञवान ), ( उपासकों के ) ऋणों को दूर 
करने वाले हैं । 

यह बातें भोतिक सूच्य के लिये नहीं कही जा सकतीं | अदिति के 


( १४५ ) 

सातों पुत्र आदित्य जिनको वह देवों के पास ले गयी अथोत्‌ जो देव- 
श्रेणी में हैं. इस दृश्य सूरे के प्रेरक है । उनसे ही इसको तेज प्राप्त होता 
है, उन्होंने ही इसका मार्य निश्चित किया है। वह स्वय॑ ऋत-सना- 
तन विश्वनियम-के वशवर्ती हैं. परन्तु इस इतने वन्‍्धन को छोड़कर 
अन्य देवों की भांति स्वतंत्र हैं। उन्तका आठवाँ भाई उनकी आज्ना में 
रहता है। ए० सी० दास मे दिखलाया है कि पारसियों का भी कुछ 
ऐसा ही विश्वास है कि सूयोभिसानी देव मिथ्‌ ने प्रकाश के देव 
( दृश्य सूथ ) उमजद और रात्रि के देव अहिसन की सृष्टि की । 

अदिति का आठवाँ लड़का मातोए्ड जन्म और मरण- मूल में, 


कक, सर _ रु ८ इसकः त्ात्प ९ 
प्रजाये और यृत्यये-के लिये छीड़ दिया गया; इसका क्‍या तातप्य 


वि क 


न्ण्प 
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हैं? इसका दो प्रकार अर्थ लगाया जा सकता हैँ। धृश्य से कभी 


अंधेरे से अभिमूत हो जाता है, नित्य ही कइ घंटों तक दृष्टि से ओमल 
हो जाता है । ऋतुओं के क्रम से उसके ताप और प्रकाश में बृद्धिहास 
होता रहता है, अतः वह अक्षय नहीं एेँ, अदब्ध ( शत्रशं से अदिं 
सित ) नहीं है, इसलिये देवश्रेणी में उसकी गिनती नहीं हो सकती। 
दूसरी बात ओर है । मल में जो प्रवाथे आया है उसका अथ हृथा 
सन्तान के लिये | इसी प्रकार यत्यपे का अघ हू मृत्यु के लिये | अदिति 
ने अपने आठवें लड़के साताण्ड को सन्‍्दति और झृत्यु के लिए छोड़ा । 
यहाँ यट्‌ स्मरण रखना चाहिये कि माताण्ड का ही नाम विवस्वान्‌ है 
आर विवस्वान फे एक लड़के बंवस्वत सन्ु हुए जो सानव प्रजा के पिता- 
महू हुए, उनके एव: और पुत्र यम हुए जो चसलोक के अधिप्ठाता है। 
यम के नास काल, अन्तक, मृत्यु भी है । इन कारणों से भी सार्तागड़ 
अपने और भाइयों से, जो दिव्य छोर अच्श्य दृहधारी हैं, प्रथक हैं । 
जब आदित्यों का दृश्य सृय्य से प्रथक होना सिद्ध है तद फिर सात 
आदित्यों से सात महीनों का अडुमान लगाना अरुचित हैं। अब 
प्रश्न हो सकता हैं दि आदित्य सात ही क्‍यों हैं? सूर्य के 
नागा सय्याः प्रयोग बयों आया ? सृस्य के साव किस्णें या उनझ रथ 
में सात घोर क्‍यों ददाये गये ? इन प्रश्नों पर यदि अधिदेव हृष्ट 


बार १५ 


( १४६ ) 


से विचार किया जाय तब तो यह उत्तर हो सकता है कि आदित्यों की 
संख्या सात इस लिये बतलायी गयी कि वस्तुतः वह सात हैं । इन्द्र एक 
है इसलिये एक ही बताया गया। जो योगी हो बह इस वात की जाँच 
करले कि सचमुच आदित्यवर्ग के देव हैं या नहीं और यदि हैं तो कितने 
हैं। यह भी हो सकता है कि एक एक आदित्य भू: भ्रुव:, स्व, महः 


बैक 


जन: तपः, सत्य इन सात लोकों में से एक एक का अपधिष्ठाता 


हो । ऋक्‌ २--२७, ८ में कहा है तित्तो भ्ूमीधारियन्त्री एंतट्ून्‌ --- 
( आदित्य गए ) तीनों भूमियों को ओर तीनों दीप्तिमान लोकों को 
धारण करते हैं। सायण तीनों भूमि से भू: आदि तीन नीचे के 
लोक ओर तीन दीप्िमान लोकों से महरादि तीन लोकों को लेते 
हैं। यदि छः लोकों पर आदित्यों का अधिष्ठान है तो सातवें पर भी 
होगा ही । जैसे इसी सूक्त के पहिले मंत्र में सात में से छः आदित्यों के 
नाम गिनाये गये हैं परन्तु सारे सूक्त में आदित्यों का ही स्तवगान 
है । कहीं कहीं केवल मित्र, वरुण और अगख्यमा के नाम आये हैं| इन 
सब स्थलों पर यह्‌ समभा जाता है कि जो नाम आये हैं वह उपलक्षण 
मात्र हैं, ताय्य सातों आदित्यों से है। इसी प्रकार यद्यपि यहां छः 
लोकों का ही उल्लेख आया है पर समझना चाहिये कि आदित्यों का 
सातों लोकों पर अधिकार है । एक लोक पर एक का विशेषाधिकार 
स्पष्टतया कहा नहीं गया है, यह एक अनुमान भर है। हम वह मंत्र 
( ऋक्‌ ९--११३,३ ) उद्धृत कर चुके है जिसमें कहा गया है कि दिशाएं 
सात हैं और आदित्य देव सात & । इससे यह ध्वनि निकलती है कि 
एक एक आदित्य का एक एक दिशा से सम्बन्ध है। ऋक्‌ १--१६४,१५ 
में कहा है कि दो दो मास वाले छः ऋतु देवज हैँ. और सातवें ऋतु में 
जो एक महीने के अधिक मास में लगता है देवाभाव हे । परन्तु इन सातों 
ऋतुओं को साकृज-एक ही साथ उत्पन्न हुए, एक ही देव आदित्य से 
उत्पन्न हुए--कहा है । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि एक एक आदित्य 
का एक एक ऋतु पर अधिकार है। 

सूर्य्य का नानाल सममना वो वहुत कठिन नहीं दै। यद्द स्मरण 


( १३४ ) 


रखना चाहिये कि उस मंत्र में दिशाओं को सात, ऋत्विजों को सात, 
आदित्यों को सात कहा पर सूथ्य को सात न कह कर नाना कहा । इसका 
अभिश्नाय यही विदित होता है कि वह एक होता हुआ भी अपनी गति के 
कारण हमको अनेक सा प्रतीत होता है। बारह महोनों या वारह 
राशियों में घूमने के कारण उसकी संख्या १९ कही जा सकती है, साल 
भर में २७ नक्षत्रों में घूस आता है इस लिये २७ भी कह सकते हैं 
प्रत्यक दिन को सासने रख कर ३६० सृब्य कहना भी युक्त हो 
सकता है। 

सृथ्य किरणों के सात रंगों या सूथ्य के सात घोड़ों के विषय में 
दास तो कहते हैं कि इन्द्र धन॒प में, पानी के दुद्बुद में, या शीशे के ठुकड़े 
में सथ्य के प्रकाश के अंगभूत सात रंग देखे जा सकते है अतः प्राचीन 
आरय्यों' को इस बात का न्यूटन के प्रयोग के पहिले द्वी पता रद्दा होगा । 
ऐसा होना सम्भव नहीं है । हो सकता है कि वह्‌ लोग जानते रहे हों 
कि श्वेत रंग के विश्लेषण से सात रंग निकलते हैँ और इनके पुनः 
मिलने से श्वेत रंग पन जाता है और इसी लिये सृण्य के साथ सात 
की संख्या बराबर जोड़ देते हों । पर ऐसा सानने सें एक आपत्ति है, 
हम इससे उन पऋ्रषियों वी सहिसा बढ़ाते नहीं। न्‍्यूटन न जिन सात 
रंगों को गिनाया था दह हैं: बेंगनी, नील, श्यास ( आस्मानी ) हरा, 
पीला, नारंगी और लाल | परन्तु आज कज्ञ के विज्ञानवरेत्ता एसा मानते 
हैँ कि इस सदी सें वेंगनी, सारंगी ओर नील मिश्नित रंग हैं, अत 


घद्ध रंग श्यास, एरिव, पीत ओर रक्त, यार ही है। सूच्य छा प्रकाश भी 
शुद्ध श्वत नदी बरन्‌ शिगणत्‌ पीछा हूँ । झऋतः यदि हसारे ऋषि बेश्ञानिक 


>>,» ७ 


उन्होंने दद में अपने इस देज्ञानिक ज्ञान का परि- 


जो के 
य्य | एरचा जान हू जा झाज कज् दा छान स कह सी 
जब के ४ स्क- श् 4 रे कक शान: व ला विद ण्सी डे च्या ख्या कक आ क ्ड चाहिय स्स्य्प हा 
एप पाए ९ जे ्ीरध कछ सा वचव्याज्या दरना हा ४) 3॥(६. । 8५ “०- 
ई-अ 
अमल संच्घ दे दो दाग्ण न न न | एक नो यह छि सझ गये कर 
जार सात दा सच्प दः दा 5 ६६ ५६| हा ऊच्जपिलट्‌ ६ 64 ६ (द, (२-८ हां 
्र् ध््ः न्‍ छल छ.. होना बह विज रस खो 
च्श ही 3 42423 र सातों ऋनछों के प्रत्यक्ष दार्ण 

खाक दया ने पमदद हू कार सादा ऋलतुछझा र प्रत्यक्ष दारणग ह। 

5 ४3० अपन मी पड री 5 कल ऊंदती ले दित्य 
ट्रूसे घाते रथ इसका सो ऋषक्ष' राधिक टीझ जंचती ह। आदिल 


( १४८ ) 


सात हैं, उन्हींने ने सूथ्यं के लिये आकाश में मार्ग बनाया है, वह सब 
सूथ्य पर समान रूप से स्नेह करते हैं, उनको देख कर सूर्य 
चमक उठता है। यह बातें पहिले उद्धृत किये सन्त्रों में आ चुकी 
हैं। इससे प्रतीत होता है कि यह सूय्य आदित्य देवों का दृश्य 
प्रतीक है, उनके तेज से इसमें तेज आता है । प्रत्येक आदित्य 
की शक्ति इसमें अंशतःविद्यमान है। मुझे ऐसा प्रतीत होता है. कि 
इसी लिये सूय्ये के साथ सात की संख्या लगी है। इस दृश्य सूथ्य के 
रूप सें हम केवल उस ज्योतिः पिंड को नहीं देखते जिसके देवता-- 
अधिष्ठाता -अदिति के आठवें पुत्र मात्तोरड हैं प्रत्युत्‌ अप्रत्यक्ष रूप से 
सातों आदित्य देवों के दर्शन करते हैं । 


यदि एक जगह सूख्य के दस घोड़ों का उल्लेख आ गया है तो 
उससे दस महीने का द्नि सिद्ध नहीं होता, यही अर्थ निकलता है कि 
सूय्य दशों दिशाओं को प्रकाशित करते हैं । 


यज्ञयाग आय्यों की उपासना के स्तम्भ थे । उनका समस्त काल- 
विभाग, समूचा ज्योतिष, इन्हीं देनिक, मासिक, वार्षिक सत्रों के चारों 
ओर गधा हुआ है। बहुत से यज्ञों का चलन अब उठ गया है, कभी कभी 
विशेष आयोजन करके कोई धनिक व्यक्ति कर लेता है परन्तु आज से 
कई हज़ार वर्ष पहिले यह वात न थी। उस समय यज्ञ होते थे और 
बहुत होते थे । फिर भी ऐसा प्रतीत होता है. कि उस समय भी कुछ 
यज्ञों का व्यवहार बन्द हो गया था । उनकी स्घृति थी, सम्भवतः उनका 
विधान भी कुछ लोगों को याद होगा परन्तु सामान्यतः वह उठसे गये 
थे । ऋग्वेद में कई जगह ऐसा आता है कि अमुक यज्ञ को हमारे पृवजों 
ने ( न; पितरः ) किया था | इससे ध्वनि यही निकलती है कि जिस 
समय यह मंत्र लिखे गये उस समय स्यात्‌ इन यज्ञों का उतना प्रचार 
नथा। कहीं कहीं और भी पुराने समय का निर्देश करने के लिये 
न; पू्वें पितरः ( हमारे पहिले के पूर्वज-पुराने परवेज ) कहा गया है । 
यह पुराने समय के यज्ञ पीछे के लिये आदश स्वरूप हो गये, जैसे 
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( १५० ) 


मैं सत्यकर्म्मा सुमेघा आज्ञिरस ( अज्ञिए का पुत्र अथवा अज्ञिरा गोत्र में 
उत्न्न ) बृहस्पति सत्रमु (सात महीने में यज्ञ समास करने वाला ) हूँ। 
मुझको ( देव स्तुति विषयक ) बुद्धि प्राप्त होती है | देवों का मुझ पर अनुग्रह 
होना चाहिये। मुझे भाँति भाँति का धन दो। 
अब यह तो निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि इन सब 
पितरों ने अपने अपने समय में कोई एक ही यज्ञ किया था या अलग 
अलग प्रकार के यज्ञ किये थे। यह भी ठीक ठीक पता नहीं है कि 
इनके यज्ञों में कितना कित्तना समय लगा। फिर भी कुछ कुछ संकेत 
है । ओर इनमें से कुछ यज्ञ किस उद्देश्य से किये गये इसका भी संकेत 
है, यथा :-- 
एहगमनलाप्थ: सोगशिता अयास्यों अड्िरसो व्रखा। । 
व एतयू विवजन्त गोवामथेतद्वब/ पणयों वमन्नित 4 
( ऋक १०-१०८,८ ) 
( पणियों के स्थान पर सरमा गयी थी | उससे उन्होंने कहा क्रि तू व्यर्थ 
आयी है | उसने उनको बताया कि ) यहाँ सोम पीकर मत्त अद्धिरस नवग्व 
आये थे, उन्होंने गठओं के समूह का विभाग कर डाला | इसलिये, हे 
पणियो, तुमने जो यह कहा कि में व्यर्थ आयी इस वाक्य को थूक दो | 
सरवा ह यत्र सखिमिनवस्वेरसिज्ञा सलभिया अनुस्यन | 
सत्यं तदिन्द्रो दशमिदशर्वे; सूर्य विवेद तमसि फ॒िंयन्तम्‌ ॥ 
( ऋक्‌ ३-३९,५ ) 
जब मित्र इन्द्र ने अपने बलवान सखाओं नवग्वों के साथ घुटने के बल 
गउओं का पीछा किया तो उन्होंने दस दशग्वों के साथ ( मिल कर ) सूख्य 
का आँपेरे में रहते देखा | 
ऋग्वेद के पाँचवें मंडल के ४५वें सूक्त के सातवें मंत्र में नवग्वों के 
दस महीने ओर ११वें मंत्र में दशग्तों के दस महीने का ज़िक्र आया 
है । दशम मंडल के ६रूवें सूक्त में अंगिरसों से ( जिनमें नवग्व ओर 
दशग्व सवश्रेष्ठ थे ) कई प्रार्थनायें की गयी हैं | यथा 
य उदायम्तरों योगय॑ वस्खृत नामिन्दन्यखिसर बलम्‌ । 
दीवयित्मड्विरसो वो चस्तु प्रतिरमणीत मानते सुमेवस: ॥ (२) 


( रंणर ) 

रहती हैं । इस अन्धकारमय मेघ को द्वी वृत्र, वल, अहि आदि असुर 
नामों से पुकारते हैं । अपने बज्ञ के प्रहार से, जिससे महाराव, तुमुल 
घोष, गर्जन, घरघराहूट का नाद होता है, इन्द्र इस असुर को मारते हैं, 
इसके गढ़ को ढहा देते हैं | इससे गडओं का उद्धार हो जाता है अर्थात्‌ 
सूर्य का प्रकांश फिर दीखने लगता है ओर वृष्टि होती है। यह ऐसी 
कुजी है. जिससे वेद के सेकड़ों मंत्रों का अर्थ लग सकता है । अब 
देखना यह है कि इन अंगिरसों के यज्ञ में इससे काम चलता है या 
नहीं। में समझता हूँ किसी को भी यह मानने में आपत्ति न होगी कि 
यहाँ पर भी वही प्रसंग है। बल ने गउओं को ( सूथ्ये की रश्मियों को 
तथा जलधाराओं को ) पकड़ कर क्रेद कर लिया है। हर साल ही ऐसा 
करता है | इसलिये पहिले से ही उपाय करना पड़ता है। दस महीने 
तक सत्र होता है । नवग्वु, दशखु तथा अन्य होता इसमें लगे रहते हैं। 
इस सत्र के श्रताप से इन्द्र को भी बल की प्राप्ति होती है । यही अंगि- 
रसों की सहायता है। इससे पुष्ट होकर इन्द्र बल को मारते हैं, गउशओं 
को छुड़ाते हैं । सूर्य भी वादलों के पीछे अंधेरे में उन्हें मिलते हैं । यज्ञ 
प्रतिवर्ष किया जाता था और वर्षा के पहिले समाप्त दो जाता था, इसी- 
लिये कहा गया है कि वल को परिवत्सर--सत्र के अथवा वर्ष के अन्त 
में--मारा गया। यहाँ ऐसी कोई बात नहीं है जो ध्रुवप्रदेश से विशेष 
संबंध रखती है। कहीं नो दस महीने के दिन की कल्पना करने की 
आवश्यकता नहीं है । जिस मंत्र को तिलक उपषा से विशेष संवन्ध 
दिखलाने के प्रमाण में पेश करते हैं वह भी कोई ऐसी बात नहीं 
कहता । वह मंत्र इस प्रकार है :-- 


ते दशखवा: ग्रथमा यज्ञगूहिरे तेनों हिन्तन्तूपतों व्युप्टिपु । 
उपावरामीरुणैयोरणतिे महो ज्योतिषा शव्तायों श्र्गता ॥ 
(्‌ ऋक २०-३४, १९ ) 


वह दशग्व रूपी मस्दगण जिन्होंने पहिले यन्न किया प्रभातकालों में 
हमारी बुद्धि को प्रेरित करें | जिस प्रकार उषा रात के अंबेरे को दूर करती दे 


( १०५३ ) 


उसी प्रकार वह यदस्ब के ढंकने वाले वृत्रादि को हृदकर जगत्‌ को प्रकाशभान 
करते हैं । 


इन सत्रों का संबंध किसी कई सद्दीने लुंते दिन और उसके पीछे 


के 


आने घाली रात से नहीं धा बरव वर्षा से था 
मंत्रों से भी प्रकट होती है। यह मंत्र ऋग्वे 
सूक्त से लिये गये है :-- 


रा 
५॥ 
| 
ठा 
2 
हे 
7 


विदा दियो उुकृथरायजा उपसो अर्चिनो यु: । 
थ्रपावतत व्रजिनीर॒त्सर्याद्धि दुगेमानुपीदंत चात्र: ॥ ? 
अंगिरों के स्तवपाठ पर इन्द्र ने बच्र मारकर गउशओों को छु्दा६या। उपा 
का प्रकाश चारों श्रोर छिट्क गया | अंधेरा दूर छुआ । दद्य ने मनुष्यों 
द्वारों को खोल दिया । 


विसृर्य्यों ध्रमति न श्रियं सादोशदगरशंं माता जानती गात | 
धन्‍्त णत्तो नथः स्वादों भर्णा: स्थृणेत चुनिता हंहत था; ॥ 


सूथ्य ने अपने प्रकाश को ( ठोस ) पदार्थ की नॉँति फल्ाया ९ । प्रकाश 
के किरणों की माता ( उपा ), उस (मूर््य ) का थाना जानकर रिस्‍्तीर्य 
घअन्तरिक्ष से उदित टोती हैं| नदियाँ अपने किनारो को तोइती हुई बहता दे | 
आकाश खम्भ की भाँति रद ६ । 
पिये वो धअप्ड दृधिप सूप॥ यया तर दरमासों नंवस्वा: | 
थया घिया स्पराम देवगोषा धया धिया ठुदयानालेंड: ॥ 22 
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( १५४ ) 


उनके कई लड़के हुए। उनकों खिलाते खिलाते तंग आकर लड़कों ने 
गंगा सें बॉस पर रखकर बहा दिया। वहते बहते धह बलि के हाथ 
लगे। बलि के यहाँ उनको एक दासी से तथा बलि की पत्नी से कई 
लड़के हुए । ऋग्वेद में इनक्की कथा कई मंत्रों में आयी है । ऐसा प्रतीत 
होता है कि यह अशिवनों के विशेष रूप से कृपापात्र थे । इनसे संबंध 
रखने वाले कुछ मत्र नीचे दिये जाते हैं :-- 
उपस्तुतिरोचशथ्यवुरुष्येन्‍्मामामिये पतत्रिणी विद्वग्धाम्‌ । 
मामामेघो दशतयश्चितोधाक्‌ प्रयद्वां वद्धस्मनि खादतिज्ञाम्‌ ॥ 

( ऋक्‌ १-- १५८, ४ ) 
नमा गरब्रदयों मातृतमा दातायदीं सुसमुब्धमवाधुः | 
शिरोयदस्थ त्रैतनो वितत्षत्स्वय दास उरो अंतावपिस्घ ॥ 

( ऋक्‌ १--१५८, ५ ) 
दीघतमा मामतेयो जुजुर्वान्द्शमे युगे । 
अपामर्थ यतीनां अल्याभवति सारथि। ॥ 

( ऋक्‌ १--१५८, ६ ) 

[ जब औचथ्य ( उचथ्य के लड़के ) के भरण-पोषण के बोक से ऊब 
कर घरवालों ने उनको आग में क्ोंक दिया तब वह अश्विनों की कृपा से न 
जले, फिर जल में फेंक दिया उसमें भी वह न डूवे तब चेतन नाम के दास ने 
उनको घायल किया उसी की यह कथा है ] दे अश्विनो, यह चकर खाने 
वाले दिन रात मुझे दुःख न दें, यह दस वार जलायी हुई आग मुझे न 
जलाये, ऐसा न हो कि ठ॒म्हारा सेवक ( ठुमसे संबंध रखनेवाला ) में उचथ्य 
बंधा हुआ भूमि पर लोग्ता रहूँ | 

माता समान नदियां झमे न डुवायें, जब कि दासों ने मुझे सिर आधा 
करके ढकेल दिया | ( यह ठ॒म्हारी महिमा है कि ) जैसे दास त्रेंतन ने उसके 
( श्र्थात्‌ औचश्य ) के सिर को घायल किया वैसे ही उसने स्वयं अपने वक्ष- 
स्थल ओर कंधे में मार लिया | 


मामतेय ( ममता का पुत्र ) दीघतमा दसवें युग में डुड़ढा हो गया | तब 
वह जलों का, श्रर्थों के लिये यतियों का, त्रह्मा चारथी हुआ | 


पहिले दो मंत्र तो सरल हैं। दूसरे मंत्र में त्रेवनकानाम आया 
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है। इसी से मिलता जुज्ञता नाम त्रित है जो ऋग्वेद में कई जगह आया 
है । कथा यह है कि अप्मि ने यज्ञ में गिरे हुर हव्य को धोने के लिये 
जल से तीन देव एकत, द्वित और त्रित बनाये | जल से बनने के कारण 
यह आए्य हुए । आप्त्य जल पीते समय छुएं में गिर पड़े । असुरों 
को जत्र इसका पता चला तो उन्होंने कुएं का मुँह बन्द कर दिया पर 
त्रित किसो न किसी प्रकार निकल आये । इन्होंने ओर भी कौशल 
दिखलाया है, यथा :-- 
सपिश्याण्यायुधानि विद्वानिन्द्रेषित आप्त्यो अभ्ययुध्यत | 
विशीर्षाणं सप्रश्सि जधनान्तवाष्ट्स्य चित्रि: सस्जे त्रितो या; | 
( ऋक्‌ १०--८,८ ) 
इन्द्र की प्रेरणा से आप्त्य पिता के शत्तरों को लेकर लड़ा। फिर उसने 
सप्तरश्मि ( सात किरण वाले ) त्रिशिरस्क (तीन सिरवाले ) मुझ लवाष्ट् ( त्वष्टा 
के पुत्र ) को मारा और गउएं छुड्टा ले गया ! 
स॒इद्ासं तुवीखं पतिद॑न्यछक्त॑ त्रिशीर्षायं दमन्यत । 
अस्य त्रितोच्वोजस। वृधानों विषा वराहमयों अमग्रया हन ॥ 
( ऋणक्‌ १०--९९, ६ ) 
उन्हीं इन्द्र ने लड़ाई में भयंकर शब्द करने वाले इत्र को मारा। तीन 
सिर छुः आँखवाले त्वश्ा के पुत्र को मारने की इच्छा की। किन्तु इन्द्र के 
ओज से बृद्धि को प्राप्त हुए त्रित ने लोहे के समान नख वाली अंगुली से बराह 
को ( जल पूर्ण मेघ को ) मार दिया | 
वहुत सम्भव है--कम से कम ए० सी० दास का ऐसा ही अनुमान 
है-कि त्रित का ही नाम ज्ैतन हो | यद्यपि त्रित अग्निपुत्र देव हैं और 
त्रेतन दास है, फिर सी दीबतमा की जीवन घटनाएं कुछ कुछ दोनों के 
जीवन में घटी थीं। 
पीछे दीघतमा विषयक तीसरा संत्र दिया गया है उसकी व्याख्या 
के संवध में सतसेद है | पहिला मतभेद तो युग के अर्थ के विपय में है । 
साधारण॒तः लोग ५ वर्ष अर्थ लगाते हैं, जो वेदांग ज्योतिष के अनुकूल 
है।इस प्रकार इसका यह अर्थ हुआ कि दीर्घतमा ५० वर्ष में बुड्ढ 
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हो गया । उन दिनों के लिये ५० बषे कम अवश्य है परन्तु जो व्यक्ति 
इस अकार सत्ताया गया हो उसका ५० वध में ही बुट्टा हो जाना अस्बा- 
भाविक वात नहीं है। असतु, बुड़े होकर उन्होंने क्या किया ९ अन्तिस 
वाक्य बड़ा टेढ़ा है । सायण के अनुसार अप, जल, का अर्थ कर््मे-- 
बद्क यज्षयागादि--है और यति का अर्थ है प्राप्त करने वाला। अतः 
कुल का तातपय्ये है, अपने फलों को ग्राप्त करने वाले । कर्मों का त्रद्यास- 
दृश सारथी हुआ--अशथौत्‌ कर्मों के फलों के पास पहुँचाने चाला 
हुआ अथांत्‌ देवत्व को प्राप्त हुआ । यह अश्विनों का उसके लिये 
प्रसाद था | 


तिलक को यह अथथ अमिमत नहीं है | बह थुग का अर्थ मास करते 
हैं और इसके लिये वहुत से प्रमाण देते हैं| हम उस सारे शाल्लार्थ को 
दुद्राना नहीं चाहते । तिलक के अनुसार इस मंत्र का यह अथे हैः 
दीतमा दसवें महीने में बुड़्ढह़ा हो गया था और अपने गन्तव्यस्थान को 
जाने वाले जलों का ब्राह्मण सारथी हो गया अथोत्त्‌ जहां जलजा रहा 
था वहां उसके साथ गया | द्वीघतमा से सम्बन्ध रखने वाला एक मंत्र 
है जो ऋग्वेद में दो जगह आया है, प्रथम मण्डल के १४७ वें युक्त में 
३ रे स्थान पर तथा चौथे मण्डल के ४ थे सूक्त सें १३ वें स्थान पर। 
चह मंत्र यह कहता है कि उन पर दया करके अग्नि ने उनके अन्धेपन 
को दूर कर दिया । 

अब इस आख्यान को एक तो किसी ऐतिहासिक व्यक्ति का इति- 
वृत्त मान सकते हैं । हज़ारों वरसों में वहुत सी वार्त जुड़ गयी होंगी पर 
यह हो सकता है कि उचथ्य और ममता को दीघंतसा नाम का 
जन्मान्ध लड़का रहा हो | वह अश्विनों का उपासक होगा । अन्धा 
होने के कारण घरवालों ने उसे बहुत सताया होगा पर वह बचत्ता गया 
होगा । इन्हीं सब विपत्तियों को झेलते भेलते वह ५० वर्ष में ही बुड्ढा 
हो गया । कम्मंठ सनुष्य था, लोग उसका आदर करते थे, इसलिये 
देवतुल्य माना जाने लगा (या उसके मरने पर लोग उसकी देववतत्‌ 
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प्रतिष्ठा करने लो ) | पर यह भी हो सकता है कि इस कथा में किसी 
प्राकृतिक दृग्विषय का रूपक बांधा गया है। तिलक तो कहते हैं कि 
यहाँ सूच्य का नाम दीघेतसा है। वह दस सहीने तक चसकने के वाद . 
बूढ़े हो गये । फिर जलों, अन्तरित्ञस्थित जलधाराओं, के साथ उनके 
गन्तव्यस्थान समुद्र को चले गये अथात्त्‌ ज्षितिज के नीचे चले गये । 
उत्तके पुनः उदय होने को अम्निद्दारा उनको दृष्टिदान कहकर बतलाया 
गया है। मेरो सममत सें यह कष्ट कस्पना है। दीर्घतस्ण सूर्य हों और 
युग का अर्थ सास हो तब भी इतनी ही बात आती है कि वर्षा में वह 
बादलों से छिप गये, फिर बषों के अन्त में उदय हुए। 

त्रित की कथा भी इस बात का समर्थन करती है। त्रित को अपनि 
ने बनाया | वह छुएं भें, जहाँ अन्धकार रहा होगा, गिर गये पर बाहर 
निक्रल आये । उन्होंने पिता--अप्नि--के तेजोमय या विद्युन्मय, विजली 
स्व॒रूपी, अख् से काम लेकर अझ़ुर को मारा, जलपूर्ण बादल को नख 
से फाड़ डाला और गउओं का--सूथ की किरणों या जलघाराओं का 
--छद्धार किया। बृत्र वड़ा शोर करने वाला, गरजने वाला था। अझुर 
ने सूय्य को सातों किरणों को चुरा लिया था, इसीलिये वह सप्तरश्मि 
कहलाया | सम्भवतः वर्षा के तीन महीनों की प्रचश्डता के कारण उसे 
तीन सिर वाला कहा है । जच दीन सिर हुए तो छः आँखें हुई ही या 
यह भी हो सकता है कि इन तीन महीनों में सूय्य के छः नक्षत्र निकल 
जाते हैं, इसलिये उसे छः आँख वाला कहा हो । इससे तो यही स्पष्ट 
होता है कि इस उपाख्यान में धुवप्रदेश की कोई बात नहीं है। एक 
शंका फिर भी रह जाती है । यदि यहाँ केवल वर्षा के अन्ध हार का ही 
ज़िक्र है तो सूय्य को दीघतमा-गहिरे अंधेरे में रहने घाला-क्यों 
कहा? यह उपाधि तो धरुतरप्रदेश में ही ठीक होती | अब ठीक लगने को 
तो चाहे जो ठीक लगे पर वेद में अन्धकार और बृत्रादि असुरवाची 


डे 


शब्द मेघ के ही पय्योय होकर प्रयुक्त हुए हैं। ऐसे स्पष्ट प्रयोग के 
मिलते ७ जल कप कप 
मिलते हुए तक लगाना अनावश्यक है । हम इस सम्बन्ध के दो एक 
३ खो 
प्रमाण देते हैँ :-- 
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नये दितर: पृथिव्या अन्तमापुर्व मायामिपनदां पर्यभूवन | 
थुज व्ज वृषभरश्चक इन्द्रो निज्योतिषा तमसो गा भरदुच्नत्‌ ॥ 
( ऋक १०-३३, १० ) 
जब जल आकाश से प्रथिवी पर नहीं गिरा और इस घनदा को श्रन्नादि 
से परिपूण नहीं किया, तब इन्द्र ने अपना वच्र उठया और ज्योतिरहित 
अन्धकार ( बादलों ) से गऊ को दुह्य ( जल गिराया )। 
अपामतिष्ठचरुणहर तमोन्तर्वत्रस्थ जठरेपु पर्वत: | 
अभीमित्द्रो नधो वविशाहिता विश्वा भनुष्ठा: अवरणेषु जिन्नते ॥ 
जल की धारा को अन्धकार ने रोक लिया था। बादल बृत्र के पेट में 
था | जल को बृत्र ने ढंक लिया था, परन्तु इन्द्र ने इन विश्वव्यापी जलों को 
पृथ्वी के नीचे से नीचे भागों तक गिरा दिया । 
इस अकार के ओर पचासों मंत्र मिलेंगे ओर ऐसा स्थात्‌ एक भी 
स्थल नहीं मिलेगा, जहाँ सामान्य रात्रि का अन्धकार था वर्षों का 
अन्धकार अर्थ करने से काम न॒ चल सकता हो । ऐसी दशा में खैंचा- 
तानी करके दूसरा अर्थ करने की आवश्यकता नहीं है । 
पहिले मंडल के १६४ वें सूक्त के १२वें मंत्र में वर्ष का इस प्रकार 
वर्णन है :-- 
पश्चपादं पितर॑ द्वादशाहृति दिव श्राहुः परे अर्घे पुरीपिणम । 
अथे ये अन्य उपरे विषक्ञणं सप्ततक्रे पछर श्राहुरपितम || 
लोग कहते दूँ कि आकाश के उधर वाले ( दूर वाले ) आधे में द्वादश 
आउइततवाला पाँच पाँव वाला पुरीर्पी ( भाष से ठका हुआ ) पितर 6 | यह 
दूसरे कहते हैँ कि इधर वाले आधे में सात पहिये ओर छः धुर वाले रथ में 
विचक्षण ( दूरदरशों ) बैठा है। 
तिलक कहते हैं कि इस एक मंत्र में दो विभिन्न प्रकार के वर्षों का 
ज़िक्र है ! पहिले आधे में भ्रुवप्रदेश का वर्ष है। दे वो वद द्वादशाहृति, 
वारह महोने वाला, परन्तु उप्तके पाँ। पाँच हैं, अर्थात्‌ ऋ”ु पाँच ही हैं । 
वह पुरीप से ढक गया है, इसका भावार्थ यह हैँ कवि उस समय देख 
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महीने तक ही व्यवहार दृष्टि से वर्ष की गणना होती थी ओर इंसे 
अवधि में दो-दो सहीने के पाँच ऋतु होते थे। इसके बाद सूथ्य पुराष 
से ढक जाता था, जल के भाष से ढेंक जाता था, जल से ढंक 
जाता था अथात्‌ ज्षितिज के नीचे जाकर अच्श्य हो जाता था। 
दूसरे आधे सें सप्तसिन्धव का वर्ष है।इसीलिये यह दूसरे-यह जो 
सामने हैं, अथोत्‌ इस काल के मनुष्य- कहते हैं, ऐसा प्रयोग है। यहाँ 
पडर--छः धुरे, छः ऋतुओं का जिक्र है। यह सूथ्य विचक्षण है, दूर- 
दर्शी है अथोत्‌ उस सूय्य की भांति आँधेरे से ढंका नहीं है । वह सूख्य 
किसी पढ़िले युग की स्छति मात्र रह गया है, इसलिये वह आकाश के 
उधर वाले-दूरवाले--आधे में रहने वाला वताया गया है, यह सूथ्य 
प्रतिदिन देखा जाता है इसलिये इसका स्थान आकाश के इधर वाले 
आधे में बतलाया गया है । 
विचार करने से यह व्याख्या ठीक नहीं जँचती। यह्‌ माना कि सूर्य 
दुस महीने के वाद ज्षितिज के नीचे चला गया पर सब मनुष्य तो दो 
महीने तक बेहोश पड़े नहीं रहते थे । उनको तो जाड़ा गरमी का अनु- 
भव होता ही होगा, छिर इन अँधेरे दो महीनों में उन्होंने ऋतु क्‍यों नहीं 
साना ९ ऋतु रहा होगा और उन्तकों भोगना पड़ा होगा। फिर पाँच 
ऋतु गिनने का कोई कारण नहीं है। पुराने भाष्यकारों ने तो यह कहा 
है कि कभी कभी वर्षो ओर शरत्‌ कभी कभी हेमन्त और शिशिर, को 
एक गिन लेते थे । वर्षा और शरत के रूप में तो काफ़ी भेद है पर हेमन्त 
ओर शिशिर का मिलाया जाना अस्वाभाविक नहीं है। ऐतेरय धाह्मण 
ओर तैत्तिरीय संहिदा भी इस सत का समथन करते हैं । इन वातों को 
ध्यान में रखते हुए दास यह्‌ अथे करते हैं कि साल के दो भाग थे । एक 
भाग वह था जिसमें वर्षा ऋतु अन्तभूत था, उस समय सूर्य पुरीपी 
था । दूसरे भाग में वर्षा बीत चुका था अतः छर्य्य विचक्षण था । 
यह मत भी मुझे समीचीन नहीं जेंचता | दो भाग तो हुए--मंत्र 
स्वयं दो अर्धा का उल्लेख करठा है--परन्तु यदि मंत्र की पहिलो पंक्ति 
में वप के वषा वाले भाग का ज़िक्र था तो उस एक आधे में तो पाँच 


( १६० ) 
ऋतु हो नहीं जाते थे | इसी प्रकार बष के दूसरे आधे में छः ऋतु नहीं 
होते थे। यह भी हो सकता है कि पहिली पंक्ति में वर्ष के पृर्वार्ध का 
जिंक है जो वषो. ऋतु को लेकर ५ महीने का होता होगा और दूसरी 
पंक्ति में उत्तराध का, जों सात महीने का होता होगा। पहिला आधा 
चैन्न से श्रावण तक ओर दूसरा भाद्र से फागुन तक होता होगा । पहिले 
के अन्त में सूथ्य पुरीषी और दूसरे में विचक्षण होगा । तव फिर मंत्र 
का अर्थ होगा : व द्वादशाकृति ( वारह महीनों वाला ) और पढर 
( छः ऋतुओं वाला ) है | उसका पूवाधे पंचपाद (पाँच महीनों वाला) 
ओर पुरीषी है तथा उत्तराध सप्तचक्त ( सात महीनों वाला ) और बिच- 
क्षण है। सायण ने इसका भाष्य इस प्रकार किया है: कुछ लोग कहते 
हैं कि सत्र को प्रसन्न करने वाला, अथच पितर, पाँच ऋतुओं ( हेमन्त 
शिशिर को एक मानकर) के कारण पंचपाद, वारह मद्दीनों वाला दवादशा- 
कृति, दृष्टि से सबको तु्ट करने वाला होने से पुरीषी, संवत्सरचक्र युलोक 
के उधर वाले अधे अथात्‌ अन्तरिक्ष के ऊपरी भाग में रहने वाले 
सूय्णे के आधीन है; दूसरे लोग कहते हैं. कि छः ऋतु रूपी धुरों वाले 
ओर सात किरणों से या अयन ऋतु मास पक्त अहोरात्र मुहूत से सात 
पहियों वाले संब॒त्सर के अधीन विचक्षण अथात्‌ विविध दर्शी सूर्य 
है। अर्थात्‌ कुछ लोग कहते हैं कि काल की गति सूय्य के अधीन है 
ओर दूसरे लोग कहते हैं. कि सूय्य काल गति के अधोन है । 
यह अर्थ भी विषय के अनुकूल है। इनमें से कोई भी अथ ऐसा 
हीं है जिसमें विषय से बहुत दूर जाकर ऐसी कल्पना करनी पढ़े 
जिसके लिये प्रत्यज्ञ समथेन मिलना कठिन दो और इघर 'उघर के छिपे 
हुए संकेतों का आश्रय लेना पड़े । अतः इस मंत्र से ध्रुव अ्रदेश निवास 
का कोई प्रमाण नहीं मिलता । 





2» ७ 
अआधोनोट 
25 पे (ः जप पु सा से 
जिस प्रकार वेंदिक आयख्य सात लोक ओर सात आदित्य मानते थे उसी 
प्रकार पारसियों के यहां भी सात कझ्वरे ओर सात अधिष्ठाता माने जाते है । .उनका 


( १६१ ) 

ऐसा विश्वास है कि एक ही अहुरमज्द सप्तथा होकर इन सात लोकों का शांसन करतों 
है । इन सात असुरों को अमेषस्पेन्त ( अमर हिंतकारी ) कहते हैं। सातों कशवरों 
के नाम अजुहे-सबहे, फ्रदधषफुझु--विद्धफ्श, वोरुपरेइ्ति---बूरुजरेश्ति, ख्वनिरथ, 
हेतुमन्त, अशि ओर चिस्त हैं और इनके सातों असुरों के नाम बहुमनो, अशवहिश्त, 
क्त्रवेय, स्पेन्त आममेति, होवेताट ओर अमरताट हैं । भूलोंक का नाम ख्वनिरथ है। 
इसके स्वासी क्षत्रवेय हैं। जल और प्रकाश के लिये जैसा निरन्तर युद्ध वेदों में 
दिखलाया गया है वेसा ही अवेस्ता में वर्णित है । कहीं तो ख्वरेनो के प्रकाश के लिये 
आतर (अग्नि ) ओर अज़ि (अहि ) दहाक में लड़ाई होती है; कही अपोष 
वषों को रोक लेता है, तिरत््य उससे लड़ते हैं | पहिले हार जाते हैं, फिर यज्ञ से 
बल प्राप्त करके उसे अपनी गदा, अग्निरूपी वाजिश्त, से मारते हैं ओर फिर मशतों 
के बताये मार्ग से जल वह निकलता है । 

त्रेतन की कथा अवेस्ता में भी है। वह जिस रूप में है उसमें श्रेतन और 
ब्रित आप्त्य दोनों की कथाओं का मेल है। इससे भी अनुमान होता है कि त्रेतन 
और त्रित आय एक ही हैं। अवेस्ता के अनुसार थौतीौन आध्व्य से अजि दहाक 
( अहि देत्य ) की, जो त्वाष्ट्र की भांति तीन सिर और छः आँख वाला था, चतुष्कोण 
परेण ( वरुण-्ञ्राकाश ) में लड़ाई हुई। थे तोन ने अहि की मार डाला । 


पन्द्रहवां अध्याय 
प्रवग्य 


कई ऐसे यज्ञ हैं जिनके विधान से इस वात का अनुमान किया जा 
प्कता है कि वह किस समय किये जाते थे । ऐसे ही सत्रों में प्रवर्ग्य है, 
जेसका वर्णन ऐतरेय ब्राह्मण में है। यह सोमयज्ञ के पहिले होता था 
ओर लगातार तीन दिन तक चलता था। संक्षेप में इसकी प्रक्रिया यह्‌ 
है कि यज्ञवेदी पर मिट्टी का एक गोला वृत्त वनाया जाता है। यह 
मैट्टी गधे ( खर ) की पीठ पर लाद कर लायी जाती है और इस वृत्त 
क्रो भी खर कहते हैं | इसके ऊपर मिट्टी का एक विशेष प्रकार का घड़ा 
रखते हैं. जिसे धर्म या महावीर कहते हैं.। यह घड़ा खूब गर्म किया 
जाता है, फिर दो शफों ( लकड़ी के टुकड़ों ) की सहायता से उतारा 
जाता है और इसमें कुछ गऊ का दूध और कुछ ऐसी वकरी का दूध 
जिसका वच्चा सर गया हो डाला जाता है । फिर इसमें का प्रायः सव दूध 
आह्ननीय अम्नि में डाल दिया जाता है। जो थोड़ा सा बचता है उसे 
होता खा जाता है । ऐतरेय ब्राह्मण इस यज्ञ की यह व्याख्या करता है 
कि घड़े में का दूध वीज है और अग्नि देवों का गर्भ है | इसीलिये अग्नि 
में दूध को डालते है कि इससे प्रजनन हो | तिलक कहते हैं कि ऐसा 
प्रतीत होता है. कि ध्रुवप्रदेश की लंबी रात के पहिले यह यज्ञ होता 
होगा । इस लंबी रात में यज्ञादि कम्म बंद हो जाते थे, सूस्य भी अद्श्य 
रहता था। पर कुछ मह्दीनों के वाद सूय्य भी निकलता था, यज्ञ भी 
आरम्भ हो जाते थे। इस प्रवर्ग्य सन्न में दूध रूपी बीज से तात्पय्य 
सूर्य या यज्ञ से है जो कुछ काल के लिये गर्भ में चला जाता था 
अर्थात्‌ छिप जाता था, फिर उत्पत्ति होती थी अथात्‌ सूर्य या यक्ष का 
फिर जन्म होता था । उस अवसर पर जो मंत्र पढ़ा जाता द्ै उससे भी 
इस मत की कुछ पुष्टि सी होती है । वह मंत्र यह है :- 


( १६३ ) 
आ दशसिविकसत इन्द्र: कोशमचुच्यवीत्‌ खेदया त्रिव॒तादिव: ॥ 
( ऋक्‌ ८--६१, ८ ) 

विवस्वत्‌ के दस के साथ अपने त्रिवृत्त वद्र से इन्द्र ने आकाश का कोश 
गिरा दिया। 

इसका अथे वह यह निकालते हैं कि सूय्य के दस महीनों के बाद 
अथात्‌ दस महीने के लंबे दिन के वाद इन्द्र ने अपने वज से आकाश में 
स्थित जलों की वालटी को उलट दिया। आकाश में स्थित जल से 
जलधारा से वातय्ये नहीं है, वरन्‌ अन्तरिक्ष की अमूत तरंगों से | यह 
गिर जाती हैं और इनके साथ सूर्य भी गिर जाता है, अर्थात्‌ छिप 
जावा है। दो महीने के लिये रात हो जाती है। 

यह व्याख्या ठीक नहीं है। पहिले तो इस मंत्र का अथे भी दूसरे 
प्रकार से किया जाता है। सायण भाष्य यों करते हैं कि यज्ञ करने 
वाले की दसों अंगुलियों की याचना से ( अथात्‌ हाथ जोड़कर प्रार्थना 
करने पर ) ( प्रसन्न होकर ) इन्द्र ने अपनी तिहरी क्रिरणों से आकाश 
के बादलों को फाड़ दिया। इसका अथ तो यह हुआ कि इन्द्र ने वृष्टि 
कर दी। चाहे यह कहिये कि दस महीने बीत जाने के बाद वर्षो हुई, 
चाहे यह कहा जाय कि यज्ञकतों की उपासना से तुष्ट होकर ऐसा हुआ, 
पर आकाश की वबालटी के उलटने या गिरा देने का अथ तो पानी 
बरसना ही हो सकता है, दो महीने तक ऑधेरा रहना अर्थात्‌ सूय्य का 
छिप जाना नहीं । 

अपने सत की पुष्टि में तिलक दो प्रमाण देते हैं। एक तो इसके 
ठीक पहिले का मंत्र है :-- 

दृदन्ति सप्तेकामुपद्दा पच्च सजतः | 
तीर्थ सिन्‍्धोरधिस्वरे ॥ 

सात एक को दूहते हैं, दो पाँच को उत्पन्न करते हैं, समुद्र ( या नदी ) 

का शब्दायमान कनार पर | 


तिलक इसका अधथ यह लगाते हैं कि सात होता मिलकर एक अर्थात्‌ 


( १६४ ) 

घा को दूहते हैं, उससे दो अथोत्‌ दिन रात उत्पन्न होते हैं, उनसे पाँच 
४तु (द्स महीने के दो-दो मास वाले पाँच ऋतु) उत्पन्न होते हैं । सायण 
कफ अनुसार इस मंत्र का संबंध प्रवरग्य यज्ञ से है। जिस किसी नदी के 
ट पर ऋषि यज्ञ करता होगा वहाँ सात ऋित्विज मिल्रकर धर्म ( मिट्टी 
कफ घड़े ) को दूहते हैं । उनमें से दो दो प्तिप्रस्थाता अध्वय पाँच दूसरों 
प्रथात्‌ यजमान, त्या, होता, अम्नप्नि और प्रस्तोता की स्ष्टि करते हैं 
' अर्थात्‌ यह पाँच उनके पीछे आते हैं )। यह व्याख्या ठोक प्रतीत 
गती है और आगे के मंत्र से संबद्ध भी प्रतीत होती है । 

उनका दूसरा प्रमाण ऋग्वेद के सातवें मंडल के १०१ वें सूक्त का 
धथा मंत्र है :-- 


यस्मिचलिश्वानि भुवनानि तस्थुस्तित्नो द्यावास्रेधा सत्तराप: । 
त्रयः कोशास उपसेचेनासो मध्व श्चोतन्तमितों विरप्शम ॥ 
जिसमें सब भुवन स्थित हैं, तीनों लोक जिसके अधीन हैं, त्रिधा जल 
जिससे गिरता है, सींचने वाले तीनों वादल जिस महान के चारों ओर मीठा 
जल बर्साते हैँ | [ तीन प्रकार के जल ओर वादल का अथ सायण ने उत्तर, 
पूव , ओर पश्चिमवर्ती लिया है। दक्षिण से बादल आकर वर्षा नहीं होती । 
मेघ पूव , पश्चिम या उत्तर का कोना लिये ही प्रायः आता है। ] 
यहाँ तो साधारण जल और वृष्टि का ही वर्णन है, अन्तरिक्ष में 
सच्चार करने वाले अदृश्य बादलों और जलों तथा उनके साथ प्रवाहित 
होने वाले सूथ का कोई चर्चा नहीं प्रतीत होता । इसके आगे का मंत्र 
इस वात को ओर भी स्पष्ट कर देता है : 
इृदं वचः पर्जन्याय स्व॒राजे हृदो थ्रस्तन्तरं तज्जुजोपात । 
मयोभुवो वृष्टय: सन्‍लस्मे खुपिपला ओपधीर्देवयोपा: ॥ 
यह वचन अपने प्रकाश से दीसिमान पर्जन्य के लिये किया जाता है, 
यह उनको हृदयंगम हो और पसन्द आये | उनके प्रसाद से हमारे लिये 
सुख देने वाली बृष्टि हो और देवगोपा ( देवरक्षित ) श्रोपधियां फल युक्त हां | 
अब यदि यहां भी पजन्य का सामान्य अर्थ--मेंघ या तदधिष्ठाता 
देवता-छोड़ कर तिलक के अनुसार व्याख्या की जाय और अन्तरिज्तठ में 
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प्रवाहित होने वाली किन्ही अरृश्य घाराओं की कल्पना की जाय तो 
यह्‌ प्तानना पड़ेगा कि जब अँधेरा छा जाता था और सूथ्य छिप जाता 
था उस ससय ओपधियों के फलने फूलने के दिन होते थे। यह 
अप्राकृतिक वात है और अम्राह्य है । तिलक के मत में एक और दोष 
है। इन्द्र की महिसा इस लिये गायी जाती है क्रि वह बृत्र, वल आदि 
असुरों को सार कर अन्धकार को दूर करते हैं और प्रकाश फैलाते 
हैं पर यदि प्रवग्य के समय पढ़े जाने वाले मंत्र का अर्थ वही हो जो 
तिलक करते हैं तो यह कहना पड़ेगा कि दूस सहीने के बाद इन्द्र ने 
स््रयं अंधेरा कर दिया ! 

अतः यदि प्रवग्ये सत्र का यह भाव है कि यज्ञ या सूथ्य कुछ काल 
के लिये अन्तर्हिंत हो जाता है तो उच्तका लक्ष्य ध्रुव प्रदेश की लंबी रात 
से नहीं किन्तु वर्षा ऋतु से ही हो सकता है । एक और प्रकार से भी 
इस मत की पुष्टि होती है। शुक्ल यजुर्वेद के ३६ वें अध्याय में प्रवर्ग्यामि 
सम्बन्धी मंत्र हैं । इनकी संख्या चौबीस है। इनमें जहां इन्द्र, मित्र, 
वरुण, अयमा, बृहस्पति, विष्णु से शमू-कल्याण की प्राथना की गयो 
है, वहाँ १० वीं करिडका में कहा है: 

श॑ नः कनिक्रददेव: पर्जन्यो अमभिवर्पतु 

हमारे लिये देव पर्जन्य कल्याणकारी ( होकर ) वर्षा करें। 

यहां पजन्यदेव के लिये कमिक्दत्‌--खूब कड़कड़ाता, गरजता 
हुआ-विशेषण आया है। इसका उद्देश्य वषोकालीन मेघ ही हो 
सकता है। फिर १२ वीं करिडका में कहा हैः-- 

थे नो देवीरयिष्रय आपो भवन्‍्तु पीतये शेयोरसिन्नवन्तु न: ॥ 


दाष्यमान जल हमारे अभिषेक ( स्नान ) और पान (पीने ) के लिये 
कल्याणकारी हों | ( जल ) हमारे रोगों के शमन तथा भयों को दूर करने के 
लिये गिरे | 


यहाँ भी वृष्टि का ही प्रसद्ग है । 





सोलहयां अध्याय 
गवामयनस्‌ 


तिलक स्व्य भी कहते हैं कि प्रवग्य से सम्बन्ध रखने वाले मंत्र बहुत 
स्पष्ट नहीं हैं, अथात्‌ इतने स्पष्ट नहीं हैं कि उनसे यह वात ठीक ठोक 
निकाली जाय कि वह ध्रव प्रदेश से सम्बन्ध रखते हैं. या नहीं | परन्तु 
कुछ ओर सत्र हैं जिनकी व्याख्या में ऐसी ट्विविधा नहीं है। उनमें से 
गवामयनम्‌ है। यह एक वार्षिक सतन्न था अर्थात्‌ इसको पूरा करने में 
प्रायः एक साल लगता था । और भी कई वार्षिक सत्र थे पर उनका 
समय विभाग गवामयनम--गउओं के मार्ग या चलने-से मिलता 
जुलता था। मैंने ऊपर कहा है कि इसमें प्रायः एक साल लगता था। इस 
“प्रायः” का अर्थ तथा इस सन्न का साहात्म्य इस अवतरण में मिलता 
है जो ऐतरेय ब्राह्मण में मिलता है । इससे मिलता-जुलता वर्णन तैत्ति- 
रीय सहिंता में भी मिलता है :-- 

गावो वे सत्रमासत । श्॒कोँ छुंगारि] तिपासत्यस्तातां दशमे मासि 
शफा; श्रंगाण्यजायंत | ता अब्॒वन्‌ यरने कामाया दीक्षामहयापाम तमु- 
त्तिष्टामेति | ता या उद्तिष्टेस्ता एता क्षगिणययोउथ या; समापयिप्यामः 
संवत्सरमित्यासत तात्तामश्रद्धया श्रृंगादि ग्रावरतत | ता एतास्तूपरा ऊर्य 
लघुन्व॑स्तस्माडुता: तरानितृच्यापोत्तरम॒त्तिप्टंत्यूम. ह्मठुन्चन्‌ सर्वस्पप्तो वे 
गाव: ग्रेमाएं। सर्वस्य चाहता यताः | सर्वस्य ग्रेमार्ण सर्वस्य चाहतां 
गच्छति य एवं वेद | 

( ऐतरेय ब्राह्मण--४, १५ ) 

इसका अर्थ यह है :-६मको खुर और सींग निकल आयें इसलिये 
गउओ ने यज्ञ किया | दसवें महीने में उनको खुर ओर सींग निकल थआये | 
उन्होंने कहा जिस लिये हमने यज्ञ किया था वह प्राप्त कर लिया, अब उठ | 
जो उठ गयीं वह सींग वाली हुई | जिन्होंने यह सोचा कि हम साल पूरा कर 
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लें उनकी सींगें उनकी अश्नद्धा के कारण चली गयीं । वह वेसींग वाली रहीं । 
उनको ऊर्ज (शक्ति) प्राप्त हुआ सब आऋतुओं को प्रास करके अर्थात्‌ बारहों 
महीने यज्ञ करके वह ऊर्ज के साथ उठीं | ( इस प्रकार ) गौएं सब की प्रेमा- 
स्पद हुई, सबसे उन्हें चारुता मिली (सबने उन्हें सजाया)। जो ऐसा जानता 
है वह सबका प्रमास्पद होता है, सब से चारुता पाता है । ह 

इसी लिये मैंने ऊपर कहा था कि यह सत्र प्रायः एक वे में समाप्त 
होता था। इस अवतरण से विद्त होता है कि कुछ गउओं ने दस 
महीने में ही समाप्त कर दिया; कुछ बारह महीने तक लगी रहीं । तैत्तिरीय 
संहिता का कहना है कि यज्ञ चाहे द्स महीने में समाप्त किया जाय चाहे 
वारद महीने में फल एक ही है । इसका किसी ने कारण नहीं बतलाया 
कि एक ही यज्ञ की समाप्ति के संबंध में दो वेकल्पिक विधान क्यों हैं । 
ऐसा पहिले से होता आया है, वस यही कहा जाता है । 


तिल्रक कहते हैं कि तैत्तिरीय तथा ऐतरेय संहिता के रचयिताओं 
तथा भाष्य और टीका करने दालों को यह पता नहीं था कि उनके पूर्वज 
कभी घ्रव प्रदेश में रहते थे। गऊ शब्द देदों में गो-पश्ु के सिवाय 
प्रकाश की किरणों और जल की धाराओं के लिये भी आता है। कहीं- 
कहीं इसका प्रयोग उपा या उंपा से सम्बद्ध दिन-रात के लिये भी हुआ 
है | यहाँ; तिलक के अनुसार, यही अथ है। दिन रात दस महीने तक 
चलते गये । इसके वाद रात आ गयी, चलना बन्द हो गया। यह तो 
पुराने निवासस्थान की स्मृति हुई | जब सप्तसिन्धव में आकर वसे तो 
वह्‌ कठिनाई न थी, पूरे वारह महीने तक दिन रात चलते रहे | इसी के 
अनुसार जब वह लोग ध्रुव प्रदेश में रहते थे तो सत्र को दूस महीने में 
समाप्त करना पड़ता था, जब सप्तसिन्धव देश में आये तो सत्र को 
फैला कर बारह महोने में करने लगे, यद्यपि कुछ लोग अब भी पुरानो 
प्रथा का अनुसरण करके दस सहाने की हो अवधि मानते थे। इस प्रकार 
दस ओर वारद्द महीने की संझ्या का तो कुछ अथ निकल आया परन्तु 
कई बातें अब भी बेसी ही रह गयीं । गडयं ने किसी उद्देश्य को सिद्धि 
के लिये यज्ञ किया था। वह उद्देश्य क्या था ? ख़ुर और सींग से क्‍या 


( १६८ ) 

तांत्पय्थ है ? यदि गऊ का अर्थ दिन रात है तो दिन-रात दस महीने 
तक चल कर किस सुखद परिणाम पर पहुँचे ? दो महीने के लिये घोर 
अन्धकार से अमिभूत हो जाना तो यज्ञ फल की श्राप्ति नहीं कहा 
जा सकता ? 

वेदों में कई जगह ऐसा आता है कि अम्लुक अमुक ने इस यज्ञ को 
किया। यह वात दो प्रकार से कही गयी है । कहीं तो ऐतिहासिक इति- 
वृत्त बतलाया गया है । ' अमुक उद्देश्य से सनु ने यह यज्ञ किया ? ऐति- 
हासिक बात हो सकती है। सचमुच ऐसी घटना हुई थी या नहीं, इसके 
जाँचने का हमारे पास कोई साधन भले ही न हो पर ऐसा होना अत- 
म्सव नहीं है। परन्तु जहाँ यह कहा गया है गावों अयजंत-गउओं 
ने यज्ञ किया-तो वहां ऐतिहासिक घटना का उल्लेख हो ही नहीं 
सकता | गठएं यज्ञ नहीं कर सकती । उनका यज्ञ करना प्रकृति के 
प्रतिकूल है | अतः गउओं के यज्ञ करने की बात अर्थवाद है। ऐसा कह 
कर यज्ञ की महा. वतलायी गयी है। इससे तात्यय्य यह है कि 
यदि गऊ भी इस यज्न को करे तो उसको अमुक अमुक फज्न प्राप्त हो 
सकता है । इससे यज्ञ करने वाले को प्रोत्साहन मिलता है | गवामयनम्‌ 
के संबंध में हमने ऐतरेय संहिता से जो अवतरण दिया है उसके अंत 
में कहा ही है कि जो इस बात को जानता है अथात्‌ जो इन गउशों की 
भांति यज्ञ करेगा वह भी उनकी ही भांति लोगों का प्रेमास्पद हो 
जायगा । और उनसे चारुता प्राप्त करेगा | अतः यहाँ गडओं का अर्थ 
अहोरात्रादि करने की आवश्यकता नहीं है। इसे अर्थवाद मानना 
चाहिये ओर यह समझना चाहिये कि मल॒ष्यों ने यज्ञ किया। उद्देश्य 
यह था कि गदओं को खुर और सींग निकल आये । दस मद्दीने के 
यज्ञ के वाद यह उद्देश्य सिद्ध हुआ। खुर और सींग निकले। पर 
कुछ लोग वारह महीने तक यज्ञ करते गये । फलतः खुर और सींग तो 
चले गये पर ऊज-बल-की प्राप्ति हुई। यह लोग भी दशमासिकों की 
सांति लोकप्रिय हुट। इसका अर्थ तों यह समम में आता है कि 


ते ले 
लोगों नें वपा के लिये यज्ञ क्रिया। दस महीने के यज्ञ के बाद 
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वर्षारम्म में नये बादल देख पड़े | यह बादल आकाश में इधर उपर 
उठते थे, इनको फटी कोर खुर सींग जैसी प्रतीत होती थी। कुछ लोग 
उस समय यज्ञ बन्द कर देते थे । अब बादल तो आ हो गये, वर्षो 
होगी ही, ऐसा सानकर उठ जाते थे। परन्तु कुछ लोग मेघद्शेन मात्र 
से सन्तुष्ट न होते थे। बादल आकर भी तो चले जा सकते हैं। 
अतः वह यज्ञ जारी रखते थे | फलतः कटे छुँटे बादल छुप्त हो जाते 
थे-खुर और सींग गिर जाती थीं--और उनकी जगह सारे नभो- 
मण्डल पर छा जाने वाले बादल आ जाते थे। इन बादलों में 
ऊज शक्ति, अन्नादि उत्पन्न करने की शक्ति, होती थी। यह दूसरे 
याजक पूरे जाल भर तक यज्ञ करके उठते थे। इस यज्ञ के फल 
स्वरूप वृष्टि छुई, धनथान्य की वृद्धि हुई; इस लिये यज्ञ करने वाले जनता 
के स्नेह पाप हुए। आगे सी जो इस यज्ञ को करेगा वह यह फल पायेगा । 
दास की इस व्याख्या में कोई खींचावानी नहीं श्रतीत होती, जैसी कि 
तिलक की व्याख्या में है। उनको एक ही छोटे से आख्यान के दो पास 
पास के वाक््यों को समझाने के लिये कई हजार व पीछे जाना पड़ता 
है ओर फिर भी आख्यान के कई अंशों का कोई सन्‍्तोषज्ञनक्त अर्थ नहीं 
निकलता । अतः इस सत्र या इसी प्रकार के अन्य वार्पिक सत्रों से 
ध्रवप्रदेश के पक्ष की पुष्टि नहीं होती । 

तिलक ने राद्चिसत्रीं को ओर भो ध्यान आकर्षित किया हैँ। कई 
ऐसे यज्ञ है जो रात्रिसत्र या रात्रिक्रतु कहलाते हैं। यह नाम यह 
बतलातवा है कि यह्‌ यज्ञ रात में किये जाते ये । इनमें से कोइ एक राव 
में समाप्त होता था, फोई दप्तमें, पर सबसे लंवा सत्र सी रात्रि तक जाता 
था । सीमांसकों का सत है कि यहां रात्रि का अर्थ दिन करना चाहिये | 
यदि यह सान भी लिया जाय तब भरी यह प्रश्न रह जाता है कि यह 
सत्र अधिक से अधिक सौ राज्ि ( या सो दिन या सोन दिन-रात ) तक 
हो क्‍यों होते थे । प्राचोन ग्रंथकारों ने तो न यह प्रश्व॒ उठाया है, न 
इसका उत्तर दिया है । तिलक ने प्रश्न भी उठाया है और उत्तर भी दिया 
है । वह कहते हे कि यह सो रात दा सत्र धवप्रदेश के किसी ऐसे प्रदेश 
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की याद दिलाता है जहां सात महीने तक दिन होता था। एक-एक 
महीना सवेरे संध्या में चला गया। अब तीन महीने के लगभग बच 
गये । यह वहां को लंबी रात हुईं। यद्‌ ३६५ दिन का वर्ष माना जाय तो 
९० दिन बचे । इसी से यह क्रतु सो रात ( या रात दिन ) तक चलता 
है। यह लंवो रात वह समय था जब कि इन्द्र की चुनत्र, वल आदि 
असुरों से लड़ाई होतो थी। यह केसे हो सकता था कि इन्द्र तो युद्ध में 
व्यस्त हों और उनके उपासक हाथ पर हाथ धरे बैठे रहें। उघर इन्द्र 
लड़ते थे, इधर यज्ञ करके लोग उन्तको सोमपान कराते थे, उनका प्रोत्सा- 
हन करते थे, यशोगान करते थे । 

इस विषय में हमको इतना ही कहना है कि हम पहिले अध्यायों में 
देख चुके हैं कि इन्द्र और बृत्रादि की लड़ाई वर्षा काल से सम्बन्ध 
रखती थी, धुवप्रदेश से नहीं। अतः यह सत्र वर्षा के तीन महदनों में 
किया जाता था। तिलक ने लाख्यायन भ्रौत सूत्र से एक वाक्य उद्धृत 
किया है जो रात्रिसत्रों का समय वतलाता है । बह वाक्य यह है :-- 

समाप्ते वा संवत्सरे रात्रिसत्रेष राजान॑ क्रीणीयुः । 

वर्ष ( अर्थात्‌ वार्षिक घत्र ) के समाप्त होने पर रात्रि-सत्रों में राजा (सोम) 
को माल लिया जाय। 

वाषिक सत्र गवासयन दूस महीने पर समाप्त हो सकता था जब कि 
गउओं को सींग और खुर निकल आते थे। उसके बाद बपों होगी और 
रात्रि सत्र होते रहेंगे । उसी समय सोम मोल लेने का आदेश है। 

ऋग्वेद में इन्द्र को शतक्रतु कहा है। इसका एक अथ तो है सो 
अर्थात्‌ सैकड़ों शक्तियों वाला अथोत बड़ा वलवान और विभूति-मान । 
दूसरा अथ है सौ यज्ञों वाला। तिलक का अनुप्तान है कि चूँक़ि इन्द्र के 
लिये शतरात्र यज्ञ होता था इसलिये वह।शतक्रतु कहलाते हैं। यह अनु- 
मान ठीक प्रतीत होता है। पुराणों में कहा गया है कि जो सो अश्वमेध 
यज्ञ करता है वह इन्द्र पद पाता है। अश्वमेध भी सोम सत्रों,में से ही है 
पर उसकी अवधि घोड़े की यात्रा के ऊपर निर्भर करने के कारण अ- 
निश्चित है । सम्भवतः यह पौराणिक विश्वास वेदिक काल की इस भ्रथा 
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की स्मृति है कि इन्द्र के लिये यज्ञ करने वाले सौ रातों तक सत्र किया 
करते थे । अवेस्ता में वेरेथन्न को सेपहे सतोकरहे--सत (शत्त-सौ) 
शक्तियों वाला मेष (मेढ़ा) कहा है । ऋक्‌ ८--२,४० में कहा गया है 
कि मेध्यातिथि की सहायता के लिये इन्द्र मेष बने थे । 

तिलक का अनुमान है कि सतोकरहे का अर्थ सौ शक्तियों वाला 
नहीं वरन्‌ सो क्रतुओं (यज्ञों ) वाला है । यह सौ दिन रात जब कि 
यज्ञ होता रहता था इन्द्र के लिये गहरी लड़ाई के दिन थे। लड़ाई का 
कुछ अनुमान इस मंत्र से होता है :-- 


श्रध्वर्यवो यः शर्त शम्त्रस्य पुरो विभेदाश्मनेव पूर्वी: | 
ये वरचिनः शतमिन्द्र: सहस्रमपावपद्धरता साममस्मे ॥ 
( त्य्क्‌ २-१४, ६ ) 
हे अध्वययु ओ, जिस इन्द्र ने शम्बर के सो पुराने पुरों के बच्च से तोड़ 
डाला, जिसने वर्ची के सो-हज़ार, बहुत से, लड़के मार डाले, उसके सेम 
पिलाओ | 
शंवर का अथ है जल को ढकने वाला। यही शब्द जादू टोना 
करने वालों की वोली में सामरी हो गया। यह शंवर आदि अछुर क्‍या 
करते थे यह इसी मंत्र के चार संत्र आगे वतलाया गया है। उसमें 
( ऋकू २--१४,२ ) में अध्वर्युओं से कहा गया है कि वह उस इन्द्र को 
सोम पिलावें “यो अपो वविवांस वत्र जधानाशन्येव वृत्ञस्‌ ? जिसने 
पानी को ढंकने वाले बृत्र को उस प्रकार सारा जिस प्रकार विजली ड्पे 
को मार डालती है। यह शब्द इस बात को स्पष्ट कर देते हैं कि जिन 
सौ दिनों तक रात्रि सत्र होता रहता था उनमें इन्द्र उत्तरी ध्रुवप्रदेश की 
सौ दिनों की लंबी रात के अंधेरे से नहीं वरन्‌ वा के काले बादलों से 
ओर उनके घिर आने से उत्पन्न अंधेरे से लड़ते रहते थे । पुरों को तोड़ने 
के कारण ही इन्द्र के पुरमिद्‌ और पुरंदर नाम पड़े । 
किसी समय सभी आस्यों में वर्ष की गणना दस महीने की 


ष 


होती थी, जो कि ध्रव प्रदेश के दस महीने के छंत्रे दिन के कारण 
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हो सकता था, इसके प्रमाण में तिलक यह बात पेश करते हैं कि रोमन 
वर्ष के पिछले चार महीनों के नाम सेप्टेम्बर ( सप्तम मास ), आक्टोबर 
(अष्टम सास ), नावेम्बर ( नवम सास ) और डेसेम्बर ( दशम सास ) 
हैं । यदि मान भी लिया जाय कि रोमन लोग आय्ये थे तो भी यह बात 
समम में नहीं आती कि भुवप्रदेश में दस दी महीने का वर्ष क्यों हो। 
यदि वह लोग अपने लंबे दिन का ठीक ठीक विभाग करके उसके दस 
महीनों में बॉट सकते थे तो राव को इसी प्रकार दो महीनों में बॉटने में 
कौन सी बाघा थी ? यह तो था ही नहीं कवि रात लगते ही वह घोर 
मूछो में पड़ जाते थे और फिर नये द्न के उदय होने पर ही जागते 
थे । जब वह इस आपधेरे में जागते रह कर रात्रिसत्र करते थे, ओर इस 
लंबी रात को दिलों में बॉटने की क्षमता रखते थे, तो फिर महीनों में 
क्यों नहीं वाँट पाते थे और वर्ष की गणना में इन दो महीनों को क्‍यों 
नहीं जोड़ते थे ? कह्या जाता है कि न्यूमाने रोमन पशथ्चाज्ञ का सुधार 
किया। इसके विषय में दो जनभश्रुतियां हैं । प्छूटाकने न्यूमा के जीवन- 
चरित सें लिखा है कि कुछ लोग कहते हैं कि उसने बप में, जो उसके समय 
तक दूस महीने का होता था, दो महीने जोड़े, दूसरों का कहना है. कि 
उसने दो पिछले महीनों को वर्ष के आरंस में कर दिया | तिलक पहिली 
कथा को ठीक सानते हैं। हसारी समम में दूसरी ठीक है। न्युमा के 
पहिले वर्ष मार्च से आरम्भ होता होगा। तथ सेप्टेम्बर आदि चार 
महीने सचमुच सातवें, आठवें, नवें और दसवें सास रहे होंगे। इनके 
वाद जनवरी और फरवरी आते होंगे। न्यूमा ने वर्ष को जनवरी से 
आरम्भ किया। इससे सेप्टेम्बर आदि के नाम तो वही पुराने रह गये 
पर इनके स्थान नवें, दसवें, ग्यारहवें और वारहरें हो गये । 


सन्नहवां अध्याय 
ब्ैदिक आख्यान 


क ) अवरुद्ध नल 


वेदों में सैकड़ों कथाएं भरी पड़ी हैं। इनमें से कई तो परिवर्षित 
और, परिजर्तित रूप में पुराणों में भी आगयी हैं और गाँव गाँव में फेल 
गयी हैं, कुछ का ऐसा प्रचार नहीं हो सका। इन आख्यानों की व्याख्या 
कई प्रकार से हो सकती है और हुई है। इन पद्धतियों को आध्यात्मिक, 
आधिदेविक और आधिभसौतिक कह सकते हैं। आध्यात्मिक व्याख्याता 
ऐसा मानदा है कि वेद मनुष्य को सोक्षमार्ग वतलाने के लिये प्रक्रट हुए 
हैं । कहीं कहीं तो मोक्ष का उपदेश स्पष्ट रूप से दिया जाता है, कहीं कहीं 
किसी कथा का रूपक वाँधा गया है | अध्यात्मवादियों के अनुसार बहुत 
से मंत्रों में सत्य, धम्य आदि की महिमा गायी गयी है और अधर्म्म, 
असत्य आदि की निन्‍्दा की गयी है। आधिदेबिक व्याख्याऋार ऐसा 
मानता है कि देव दैत्यादि की सत्ता वस्तुतः थी ओर है । सृक्ष्म देहधारी 
होने के कारण हमको सामान्यतः इनका साक्षातकार नहीं होता । यों भी 
कह सकते हैं कि जो महाशक्ति-उसको ईश्वर कहिये या किसी और 
नाम से पुकारिये--इस जगत्‌ का परिचालन कर रही है वह अनेक 
रूपों में अभिव्यक्त हो रहो है । वही वायु नाम से हवा वहाती है, वही 
धअप्रि नाम से जड्भाती है, वही ब्रह्मा नाम से सुजन करती है, वही सूये 
नाम से प्रकाश देती है, इत्यादि । प्रत्येक वेद मंत्र किसी अवसर विशेष 
पर किसी ऋषि के द्वारा प्रकट हुआ है और उसका समुचित ढंग से 
उपयोग करने से तत्तत्‌ दैवी शक्ति जागतो है और काम देती है । कोई 
देव विशेष पुरुष वर्ग सें हो या री वगग सें, उसका उन मंत्रों का, जिन 
द्वारा उसकी शक्ति उद्बुद्ध की जाती है, देवता कहते हैं। हिन्दी 
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देवता का श्रयोग पुलिंग में भी हो जाता है पर वह वस्तुतः स्लीलिंग शब्द 
है ओर शक्ति के अथ में ही प्रयुक्त होता है। शक्तिधारियों को लिंग-मेद 
से देव या देवी कहना चाहिये। इन्द्र, अम्रि, वरुण देव हैं, उषा देवी हैं 
परन्तु जिन मंत्रों का अप्रि या इन्द्र या उषा से सम्बन्ध है. उनके साथ 
यह कहा जायगा कि इस मंत्र की देवता उषा हैं, इसकी देवता अम्ि हैं, 
इसकी देवता इन्द्र हैं क्योंकि इन मंत्रों में उन शक्तियों का आह्यान होता 
है जिनको इन्द्रादि में पुज्जीभूत मानते हैं या इन नामों से पुकारते हैं । 

आधिभोतिकवादी भी दो प्रकार के होते हैं । कुछ तो ऐतिहासिक 
कहलाते हैं । ऐतिहासिकों का मत है कि जिन लोगों को देव दैत्य आदि 
कहा गया है वह सचमुच भले या घुरे मनुष्य थे। उनके पराक्रम की 
स्वृति लोकबुद्धि पर अपनी गहिरो लीक छोड़ गयी और सैकड़ों हज़ारों 
वर्षों के हेरफेर में वह देव-रैल्य कहलाने लगे। देवों के वास्तविक या 
काल्पनिक गुणों पर सुग्ध होकर लोग उनकी पूजा तक करने लगे | 
अधिभूतवादियों में दूसरी शेली यास्क्र और दूसरे नेरुक्तों की है । यह्‌ 
लोग प्रत्येक मंत्र को किसी प्राकृतिक दृग्विषय का वर्णन मानते हैं। 
प्राचीन नेरुक्त इन मंत्रों में या तो अँधेरे और उजाले की लड़ाई, सवेरे 
के समय आँधेरे को ठालकर उपा का निकलना, सूर्य का उदय होना, 
आकाश में घूमना, पाते हैं या बादलों का घिरना, सूखा पड़ना, विजली 
चसकना, मेंघ गजन, वर्षों, नदियों में वाढ़ आना, देखते हैं। कुछ 
पाश्चात्य विद्वानों को यहाँ वसन्‍त और जाड़े के संघर्ष की ध्वनि मिलती 
है। तिलक ने इन्हीं मंत्रों में भ्रुव-प्रदेश के दग्विपयों के वर्णन की 
छाया पायी है । , 

इन शेलियों में कौन सी शेली ठीक है यह नहीं कहा जा सकता। 
इस ग्रश्म का उत्तर प्रत्येक मनुष्य अपनी बुद्धि के अनुसार देगा। जो 
श्रद्धालु मनुष्य शुद्ध अध्यात्म था अधिदेववादी है वह जहाँ तक व्याख्या 
कर सकेगा करेगा, जहाँ बुद्धि काम न करेगी वहाँ यह मान लेगा कि 
यह विपय गम्भीर है, सामान्य बुद्धि इसका ग्रहण नहीं कर सकती, 
जिसकी वुद्धि यज्ञ यागादि कम्मोनुछान और योगाभ्यास ारा परिप्कृत 
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होगी वद्र समझ सकेगा | ऐतिहासिक का भी सार्ग कुछ हद तक सरल 
है । परन्तु जो मनृष्य नेरुक्त शेली पर चलना चाहता है या इस शैली को 
ओर शेलियों के साथ मिलाना ठोक समझता है उसका मागे कठिन है। 
बह किसी मंत्र को यह कह कर नहीं छोड़ना चाहेगा कि इसका विषय 
अदृश्य है या केवल योगी के सममने योग्य है। 

एक ही संत का कई प्रकार अर्थ कैसे हो सकता है उसका एक 
छोटा सा उदाहरण पयाप्त है। इन्द्र ने बृत्र को मारकर गउओं को 
छुड़ाया, यह कथा बार वार आती है। वृत्र का अर्थ है ढकने वाला । 
दशनों के अनुसार अविद्या या अज्ञान ने अन्तःकरण को ढक लिया है, 
यही जीवात्मा के बन्धन का कारण है । गो शब्द दाशनिक परिभाषा में 
इन्द्रियों के लिये भी आता है और वाणी का भी नाम है। अतः इस 
वाक्य के कम से कम इतने अर्थ तो हो ही सकते हैं :-- 

(१ ) ज्ञान ने अज्ञान को दूर कर दिया और इन्द्रियों को जो इस 
अविद्या के कारण क़ेद थीं अथोत्‌ विषयासिस्रुख जाने के लिये विवश 
थीं मुक्त कर दिया या स्वस्थ कर दिया। अब वह इन्द्र अथात्‌ ज्ञान को 
प्रेरणा के अनुसार चलने लगीं। प्रकाश की किरण के अथ में गो को 
लेकर कह सकते हैं कि ज्ञान मे अविद्या का नाश कर दिया और प्रकाश 
की किरणें मुक्त हो गयीं अथात्‌ आध्मा अपनी स्वयंज्योति, अपने स्वरूप 
में स्थित हो गया । यहाँ त्रह्मज्ञान द्वारा सोक्षसिद्धि का उपदेश है। 

(२) धम्म ने अधस्म को जीता और वाणी को सुक्त किया। 
जव तक समष्टि में, समाज में, अधस्म रहता है तब तक वाणी का 
दुरुपयोग होता है । वह पारमाथिक विषयों की सेवा में प्रयुक्त न होकर 
भौतिक विषयों के पीछे चलती है । अब वह फिर सदुपयोग में लगी। 
अथवा जब व्यक्ति ने धम्म से अधम्म को, सत्य से असत्य को 
जीता तो उसकी वाणी युक्त हुई, उसको क्रियाफलाश्रयित्व प्राप्त हुआ । 
जो उसके सूँह से निकला वह हुआ। योग दशन कद्दता हैं. कि सत्य के 
अभ्यास की चरम सीमा में ऐसा ही होता हैं । यहां धम्म या सत्य का 
माहात्म्य दिखला कर उसके लिये प्रेरणा की गयो है | 


( ९७६ ) 

(३ ) इन्द्रनामक देव ने वृत्र नामक दैत्य को मारा अथात्‌ उन 
दिव्य, लोकहितकर, शक्तियों नें जिनका सामूहिक नाम इन्द्र है उन 
लोक संतापकारी शक्तियों को, उन उपद्रवों को, शमनन किया जिनका 
सामूहिक नाम बृत्र है ओर उन शक्तियों को, जो धनधान्य को वृद्धि 
करने के कारण गउ कहलातो हैं, मुक्त कर दिया । 

(४ ) इन्द्र नामक महाशक्तिमान पुण्यात्मा नरेश ने वृत्न नामक 
वलवान ओर दुष्ट राजा को मार डाला और उन गउचों को, जिन्हें वह 
लूट ले गया था, छुड़ा लिया। 

(५ ) प्रकाश ने अन्धकार पर विजय पायी, रात गयी दिन आया 
ओर सूथ्य की किरणें देख पड़ने लगीं । 

(६) बादल फटे और जल धारा फूट पड़ो या सूथ्ये की किरणें 
जो छिप गई थीं किर देख पड़ीं | 

(७) भुव प्रदेश को लंबी रात समाप्त हुई और उपा का उदय 
हुआ | इनमें से कई अथ एक में मिलाये भो जा सकते हैं | यह सम्भव 
है कि (४) ऐतिहासिक घटना सत्य हो और किसी वास्तविक 
मानव इन्द्र ने किसी वास्तविक मानव चृन्न कों सारा हो। उसी को 
लेकर एक ओर तो (५), (६ ), (७) में से किसी एक दृग्विपय का 
(या युगपत्‌ सब का) वन किया गया हो और दूसरी ओर उसी रूपक 
में (१), (२) ओर ( ३) के आध्यात्मिक या आधिभौतिक तथ्यों को 
भी कह दिया हो । 

यद्यपि कौन सा अर्थ लिया जाय यह अपनी अपनी श्रद्धा और 
रुचि पर निभर करता है फिर भी साधारणतः यह देखने का 
प्रयत्न किया जाता है कि मंत्रों की कहां तक निरक्ति हो सकती है। 
सम्भव है कि यह शेली वस्तुस्थिति से विपरोत हो। एक मत तो 
यह है ही कि वेद उन अ्थों का ही प्रतिपादन करते हैं जिनको मलुप्य 
अपनी बुद्धि से नहीं निक्राल सकता। अमुक यज्ञ करने से अमुक 
फलको थ्राप्ति होगी यह वात मनुष्य किसी अन्वेपण से नहीं पा 
सकता । यज्ञ करने पर फल होता है या नहीं इसकी जाँच 
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की जो |सकतो है परन्तु यज्ञ किसी ज्ञात प्रकार सें नहीं ढेँढ़ 
निकाला जा सकता | इसी लिये मीमांसा दशन में जैमिनि कहते 
चोदना लक्षणोउर्थोधर्म्मः । तद्बचनादाम्रायस्य आमाण्यमू--घम्म का 
लक्षण है चोदना, यह. प्ररणा कि ऐसा करो; बेद्‌ का प्रामाण्य इसी बात 
में है कि वह ऐसी प्रेरणा करता है। वेद कहता है कि अमुक यज्ञ करो । 
इस लिये उस यज्ञ का करना धम्म है । उस यज्ञ के करने से जो लाभ 
बेद्‌ बतलाता है वह लाभ सचमुच होता है , इस लिये वेद प्रामाणिक है । 
यह तक अकाव्य है । थदि सचमुच वेद्विहित यज्ञों से निर्दिष्ट फलों 
की प्राप्ति होती दे तो फिर और कुछ कहने सुनने को जगह नहीं रह 
जाती | जिस मनुष्य का ऐसा विश्वास या अनुभव है उसके लिये वेद- 
मंत्रों को प्राकृतिक दृग्विषयों का वर्णन करने वाली कविताओं का संग्रह 
बताना वेद का अपमान करना है। सूय्योदिव हुआ, प्रभात हुई, रात्त 
हुई, अंधेरा हुआ, सूखा पड़ा, पानी वरसा, सर्दी पड़ी यह वातें मनुष्य 
आप जान लेता है, इनको वताने के लिये इश्वर को कष्ट करने की 
आवश्यकता नहीं है। यदि कुछ पुराने कवियों ने इन वातों का सुन्दर 
वर्णन किया है तो उनकी कविता पढ़ी जा सकती है, उसका रसास्वाद 
किया जा सकता है, उप्तकी पूजा नहीं को जा सकती । 

यह बात ठीक है परन्तु उन लोगों में भी जो वेद को परम श्रद्धा दवा की 
दृष्टि से देखते हैं और उसको श्रुति और अपोरुषेय मानते हैं, नेरुक्त 
शैलो चली आ रही है। निरुक्त की गणना वेद के छः अंगों में है। 
यास्क ने बहुत से देवादिवाची शब्दों के प्राकृतिक अर्थ किये हैं और 
परम आस्तिक सायण ने भो इस पद्धति को स्त्रीकार किया है। 
पाश्चात्य विद्वानों के सामने, जिनके लिये बंद धम्म का आधार नहीं है, 
व्याख्या का दूसरा माग ही नहीं है । 

तिलक का कहना है कि यह मार प्रशस्त है परन्तु अब तक इसका 
पूरा पूरा उपयोग नहीं हो सकता । भारतोय नैरुक्त केवल भारत के 
जलवायु. सूय्ये, दिन-रात, ऋतुक्रम आदि से परिचित थे इस लिये वह 
सब मंत्रों का अथ इन्द्रीं वादों पर घटाते थे। पश्चिम वालों का 


शा० २३ 
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भौगोलिक ज्ञान इनसे अधिक विस्तृत था पर उनऊझा ध्यान सध्य एशियां 
या वायव्य यूरोप पर केन्द्रीभूत रहता था । दोनों असफल हुए । अब 
जब कि यह सिद्ध हो गया है।कि एक ऐसा समय था जब भृत प्रदेश में 
रहना सम्भव था तो मंत्रों के अथ को ठीक ठीक समभने की कुंजी 
हमारे हाथ में आ गयी है॥ कई कथाएं ऐसी हैं जो अन्यथा किसी 
प्रकार समझ में आ ही नहीं सकतीं । 

उदाहरण के लिये इन्द्र ओर बृत्र की कथा लोजिये। इन्द्र का वृत्र; 
बल, शुष्ण आदि दैत्यों को मार कर गठओं अथोत्‌ जलों या प्रकाश 
की किरणों को मुक्त करना सेकड़ों मंत्रों का विषय है। पर जिन लोगों 
ने यह अर्थ लगाया है वह कहीं-कहीं असफल हों जाते हैं. क्योंकि जिस 
वादल-वर्षा, द्न-रात से वह परिचित थे उस पर मंत्र घटते नहीं। 
फिर, प्रत्येक्र मंत्र में एक ही राग का अलाप सुनते-छुनते जी ऊब जाता 
है। आखिर आजकल भी यह बातें होती हैं, इन पर कवि लोग रचनायें 
भी करते हैं पर न तो इन दृश्यों के पीछे कोई पागल हो जाता है, न 
यह कविता का एक मात्र विषय है, न ऐसी कविता अन्य कविता से 
विलक्षण मान कर पुजती ही है। यदि यह मान लिया जाय कि उन 
दिनों यज्ञ-्याग होते थे अतः इन वातों का अधिक महत्व था, फिर भी 
कई बातें अंधेरे में रह ही जाती हें । 

तिलक कहते हैं. कि इन्द्र और बृत्र के युद्ध में इन्द्र की विजय से 
चार परिणाम युगपत्‌ निकलते बतलाये गये हैं: (क) गडउओं का उद्धार 
(ख ) जलों का उद्धार (ग) उषा का उदय ओर (घ) सूर्य का 
उदय । उषा के उदय के उपरान्त सूथ्य का उदय होता अवश्यम्भावी 
सान लिया जाय, तव भी (क), ( ख ), ओर (ग ) रह जाते हे । 
यदि गो शब्द का अर्थ जल किया जाय तो ( क ) और (ख ) में कोई 
'भेद्‌ नहीं रह जाता परन्तु बहुत से स्थलों पर अंधेरे को हटा कर प्रकाश 
के निकलने का उल्लेख है। अतः यह मानना चाहिये कि इन्द्र के ह्वार्थों 
जल और प्रकाश दोनों पर से पर्दा हटठा। अब यह सोचने की वात दे 
कि इन वातों के साथ उषा के उदय होने का क्‍या सम्बन्ध दो. सकता 
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है। यदि बृत्र अन्धकार और बादल का नाम है तो बह जब भी घिंर- 
आयेगा प्रकाश को ढक लेगा झ्ौर उसके गे में जल होगा । अतः 
उसके फटने पर प्रकाश और जल का उद्धार होना कह सकते हैं । परन्तु 
ठीक प्रभात के समय ज्षितिज पर बादल का होना नित्य के अनुभव की 
वात नहीं है। ऐसा कभी कभी ही होता है, अतः वादल के नाश होने 
पर उषा का उदय होना आकस्मिक सी वात है जो साल में दो चार 
वार ही होती होगी। ऐसी दशा सें वेदों में इसका इतना विस्तार से 
ऐसा वर्णन कि जैसे वृत्रवध के बाद उषा का उदय होना अनिवाय्य रूप 
से होता ही है समझ में नहीं आता | यदि वेद अनिवाय्यता नहीं भी 
दिखलाते तो भी बादलों के हटने और उपा के देख पड़ने का साथ जैसा . 
वह दिखलाते हैं वेसा सामान्यतः वर्षो में देख नहीं पड़ता । 

ऋरग्ेद के द्वितीय मण्डल के पन्द्रहव सूक्त के छ6 मंत्र में 
कहा है :-- 


साद्ञ्य॑ सिन्धुमरिणान्याहिला । 


उस ( इन्द्र ) ने अपनी शक्ति से ठिन्धु को ( नदी को ) उदश्व ( उत्तर 
को अथवा ऊपर को ) बहने वाली कर दिया । 
यह बात--नदी का उलट बहना--वर्षा ऋतु में कहीं देख नहीं पड़ता | 
इन्द्र और बृच्र को लड़ाई के संबंध में कई जगह पर पवत, गिरि, 
अद्वरि शब्द आते हैं, जेसे :-- 
सिनद्ठलयड्रिरासियणाने वि पर्वतस्यहंहितान्यरत । 
रिश्य्रोधांसि कत्रियाणयेपां सोमस्य ता मद इन्द्रश झार || 
( ऋक २-१०,८ ) 
अंगिरों से स्वृयमान होते हुए 
द के (शिलाओं से) दृढ़ किये 


न्द ने वल (नामक अनुर) के। सारा तथा 
हुए हारों को खोला। इन (परबंतों) 


ः 2: रे 


त्रिम ; क्रिया द्वारा ) केये द्वारों को खोला | 
पु 2 आप 
नेःरफ इन पदंतदादि शब्दा का अथं वादल करते हूँ क्‍्योंदझि यही 


ही 


अथ उनके वा वाले सिद्धान्त से मिलता है पर यह विचारणीय है छि 
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वेदों ने मेघ और अश्र जैसे प्रचलित शब्दों का प्रयोग क्‍यों नहीं किया | 
फिर, आठवें मंडल के ३२वें सूक्त का २६ वां मंत्र कहता है :-- 
अहन्वृत्रमचीपम ओणवाममहाशुत्रम्‌ । हिमेनाविध्यदर्वृदम || 

दीप्तिमान इन्द्र ने वृत्र को, और्णवाभ को और अहीशुब को मारा। 
( उन्होंने ) अबृद को हिम से विद्ध किया । 

नेरुक्त इस मंत्र में अबुंद, का अर्थ बादल और हिम का अर्थ जल 
कर देते हैं | पर हिम का अथ तो वर्फ़ है । यह ठीक है कि बफ़ जल से 
ही बनती है पर सीधा अर्थ छोड़ कर इतनी दूर जाना अनुचित 
है। अबुद चाहे कोई असुर हो चाहे कुछ और पर वह बफ़े से छेदा 
गया । बसांत में वरफ़ नहीं पड़ती अतः बादल का वफ़े से छेदा जाना 
नहीं कहा जा सकता । 

बन्न के जिन सौ पुरों को भेदने के कारण इन्द्र का पुरन्द्र नाम 
पढ़ा उनको शारद कहा गया है। इसका समाधान यों किया जाता 
है कि किसी समय वर्षो और शरत्‌ एक में गिने जाते थे परन्तु 
दृशम मण्डल के ६रवें सूक्त के ररे मन्त्र में कहा गया है कि वल 
परिवत्सरे--वर्ष के अन्त में मारा गया। यदि वषों और शरत्‌ को 
एक माना जाय तो यह भी मानना पड़ेगा कि उन दिनों वर्ष का 
अन्त वषो-शरत्‌ में होता था पर इसका कोई दूसरा प्रमाण नहीं 
मिलता | यह मानना कठिन है कि जहाँ जहाँ शरत्‌ का नाम आये 
वहाँ वहाँ वर्षा का अथ किया जाय । वर्षा का सीधे नाम न लेने का 
कोई कारण समम में नहीं आता | एक मन्त्र तो बह तिथि तक बत- 
लाता है जब इन्द्र ने एक अझुर को मारा । वहाँ शरत्‌ का ही उल्लेख 
है, यथा : 

य; शंवरं पर्वतीपु जियन्त चलारिंश्यां शरबनपविन्दत | 
थ्ोजायमानं यो थहिं जघान दान शयानं स जनास इन्द्र: ॥ 
( ऋक २--१२, ११) 


जिसने पर्वत में छिपे हुए शंबर को चालीस शरत्‌ में ढंढ़ निकाला, 
जितने ( उस ) वलवान द्रानव अहि को मारा, हे लोगो वह इन्द्र दे। 


( १८१ ) 


अव जीवेम शरद: शतम-हस सौ शरत्‌ जियें--ऐसे प्रयोग में 
शरत्‌ का अर्थ वष होता है। उसी प्रकार यदि यहाँ भी शरत्‌ का अर्थ 
घषे किया जाय और नेरुक्त पद्धति के अनुसार पर्वत का अथ बाइल 
किया जाय तो मंत्र की पहिली पंक्ति का अर्थ होगा कि शंबर बादल में 
चालीस वर्ष तक छिपा रहा । सायण ने यही अर्थ लिया है। वह 
कहते हैं कि शंवर इन्द्रायया-इन्द्र के डर से-छिपा रहा, परन्तु 
चालोस बे तक फ़िसी के बादलों में छित्ने का अथ क्या होगा १ ऐसा 
तो कोई भो वादल नहीं होता जो इतने दिनों तक लगातार चला जाय, 
फिर शंवर छिपा कहाँ और कैसे १ यहाँ तो प्रचलित नेरुक्त शेली काम 
नहीं करती । 
तिलक कहते है कि शेली निर्दोष है पर इसके साथ हो अपूर्ण है । 
अपूर्णता का कारण यह है कि हमारे विद्वानों और उनके यूरोपियन 
अनुयायियों को इस बात का पता न था कि कभी आये लोग धुवप्रदेश 
में बसते थे और वहाँ के प्राकृतिक दृश्यों को देख चुके थे । यदि यह 
वात सामने रख ली जाय वो वह सब अंश जो यों समर में नहीं आते 
स्पष्ट हो जाय । 
ध्रुवा्रदेश का अंधेरा एक दो दिन का नहीं, कई महीनों का होता 
था | उस अन्धकार रूपो बृत्र के मारे जाने पर उपा का, सूय्य का तथा 
प्रकाश का छुटकारा पाकर निकलना प्राकृतिक वात है। यह दृश्य आज 
भी देखा जा सकता है। उपा का उदय होना आकृ्मिक नहीं, अँधेरे, 
अर्थात्‌ लम्बी धुवनिशा, के अन्त होने पर अवश्यम्मावी है। अवुद का 
हिम से सारा जाना भी समझ में आता है। वहाँ सर्दी में अधात्‌ लंबी 
रात में ठुषारपात होता ही है। शंबर का चत्वारिश्याम शरदि पहाड़ में 
मिलना भी सुश्ोध हो जाता है । इन्द्र को शंवर शरतऋतु के चालीसवें 
दिन मिला । ऋतु व में छः होते हैं और शरत्‌ चौथा ऋतु है। वर्ष उन 
दिनों आज कल को ही भाँति वसनन्‍त ऋतु से आरन्भ होता था । शरत्‌ 
के चालीसवें दिन का अथे हुआ वसन्द, श्रीप्म, वर्षा छे बीत जाने के 
चालीस दिन वाद । एक महीना दीस दिन छा होता है, अतः शंदर वर्ष 


( १८२ ): 


के आरन्म से २२० वें दिन--» महीना १० दिन पर-मिला। इसका 
तात्पय्य यह हुआ कि वर्ष आरम्भ होने के ७ महीने और १० दिन बाद 
इन्द्र का शंबर से युद्ध आरम्म हुआ अथात्‌ ७ महीना १० दिन बाद 
अंधेरा छा गया, दित का अन्त हुआ, रात का आरस्भ हुआ | यह सात 
महीने १० दिन का लंबा दिन भुवप्रदेश में ही हो सकता है। 

अब रही जलों के मुक्त होने, उनके पवतों में से निकलने और 
ऊपर की ओर बहने की बात | तिलक कहते हैं कि यहाँ पर सश्नी पुराने 
ओर नये टीकाकारों ने मूल की है। यह ठीक है कि कहां कहीं भौतिक 
जल ओर वषों का भी उल्लेख है परन्तु अधिकांश स्थलों में बेद ने दूसरी 
ही वस्तु को लक्ष्य करके गो जैसे शब्दों का प्रयोग किया है। प्राचीन 
आय्यों का-न केवल बैदिक आरयों का वरन्‌ पारसियों का भी-यह 
मत था कि एथ्वी के ऊपर और नीचे, दाहिने ओर बाय, उसको चारों 
ओर से घेरे हुए सूक्ष्म जलक़णों का एक मण्डल है। यह जल वाष्प 
रूप सें है। यह निरन्तर गतिशील है और पथ्बो के चारों ओर घूमता 
रहता है। चन्द्र, सृय्ये, तारे इसी की गति से चलते हें। बृत्र शंबर 
आदि असुर पृथ्वी के नीचे के प्रदेश में रहते थे । वह इस जल को रोक 
लेते थे। यह क्रेद हो जाता था। इसकी गति के अवरोध से सूर्य की 
भी गति रुक जाती थी । सूथ्य जब ड्ूबता था वो महीनों उदय नहीं हो 
पाता था। इन्द्र जब वृत्र को मारते थे तो जल अपनी गति फिर पाता 
था। वह ऊपर को उठता था | उसके साथ ही उषा और सूख्य भी उठते 
थे, अथोत्‌ जल और प्रकाश का उद्धार साथ साथ ही होता था । ऐसा 
माना जाता था कि ज्षितिज पर पहाड़ हैं, उन्हीं में के छिद्रों और खोहों 
के मार्ग से सूर्ययादि निकलते थे । बृत्र सैन्य उन मार्गों को बन्द कर देती 
थी.। इन्द्र उनको फिर से खोलते थे । आजकल भी लोग ऐसा मानते हैं 
कि सूर्य्य उदयाचल पहाड़ से उदय होता है और अस्ताचल पहाड़ पर 
डूबता है । 

इस मत के प्रमाण अवेस्ता में तो पदे पदे मिलते ही हैं, वेदों में भी 
इसकी ओर पर्याप्त संकेत है : 


अवमकाक/ 


( १८३ ) 
या आपो दिव्या उत वा चनिति ख़नित्रिया उत वा या; स्वयज्ञा; | 
समुद्रार्था या; शुचयः पावकास्ता आपो देवीरिह मामवन्तु ॥ 
( ऋषक्‌ ७--४९, ख्‌ ) 
जो दिव्य जल हैँ या जो बहते हूँ या जो खोदने से निकलते हैं या जो 


स्वयं प्रकय होते हैं या समुद्र को ओर जाते हैं, यह सब प्रकाशमान पवित्र 
करने वाले जल मेरी रक्षा करे। 


यहां दिव्यः आपः, दिव्यजल, अन्य सब प्रकार के जलों से भिन्न 
वतलाया यया है । यह दिव्य जल अन्तरिक्ष में सच्चार करता था। 
यह दिव्य जल ही जगत्‌ का उपादान कारण है, इसी से क्रमात्‌ जगत 
बना है। दशम मण्डल के १२० वे ( नासदीय ) सूक्त का १ रा मंत्र 
कहता हैः तम आसीसमसा यूहुमग्रे प्रकेतं सलिल सर्वकषाइदयू--- आदि में 
तस से घिरा हुआ तम था; वह अप्रकेत--अम्रज्ञायमान था--और 
सलिल ( जल ) था। इसी प्रकार इसी मण्डल के ८२ वें सूक्त के ५ वें 
ओर ६ वें मंत्र में कहा गया है कि ये प्रथम दक्ष भ्राप:---पहिल जल 
(था उस ) ने गरु धारण किया।- शतयथ ब्राद्मण (११-९१, 
६, १) कहता है: थ्रापो ह वाउद्द्मग्रे सलिलगेवास---आदि में यह 
(जगत ) आपः (जज्न ) सलित्र (जल ) ही था। यह दिव्य जल 
पृथिवी के चारों ओर घूमता रहता था ऐसा स्पष्ट लिखा वो नहीं 
मिलता पर दो लोकों का तथा ए्थिवी के ऊपर ओर नीचे का जिक्र आता 
है। सातवें सरडल के ८० वें सूक्त का १ ला मंत्र कहता है. कि 
वितर्तयन्ती रदसी समन्ते घ्राविफरएवती भुवनानि विश्या--एक जगह 
मिलने दाले दोनों रजसों (लो रों) को (डपा) खोलती और अखिल जगतू 
को प्रकट करती है । ७ वें मंडल के १०४ वें सूक्र के ११ वें मंत्र में शत्रु 
को शाप दिया गया है कि वह तित्नः एपथिवॉरघो अन्तु--वीनों 
पृथिवियों ( लोकों ) से नीचे जाय और १ ले मंडल के ३४ वें सृक्त के 
< वें मंत्र में अश्विनों को दिख्न: प्रविरवद्धारि प्द्रा--दीनों एप्थिवियों 
( लोकों ) के ऊपर चलने वाले कहा गया है । सूय्य के लिये छद्दा गया 





( १८४ ) 

है कि था देवो यातु॒ सविता परावतः ( ऋक १--३५, ३ )-सवितां 
परावत्‌ ( दूर देश ) से आता है ओर इसके पहिले के मंत्र में सविता को 
आ कणष्णेन रजसा वर्ततान :--कृष्ण (अँधेरे ) रजस (लोक ) से 
आवतंमान ( वारबार आने वाला ) कहा गया है । इन दोतों मंत्रों को 
मिलाने से यह वात निऊलती है कि यह अंधेरा लोक ही परावत ( दूर) 
है. ऊपर का आकाश नहीं । इसकी पुष्टि इस वात से भी होती है कि 
एक जगह ( ऋक ८-८, १४ में ) परावत्‌ को अंबर (आकाश) से भिन्न 
वतलाया है। इन सब बातों को एक साथ मिलाने से यह वात स्पष्ट हो 
जाती है कि इन्द्र और बृत्र की लड़ाई न तो प्रतिदिन की उँजाले अधेरे 
की लड़ाई है, न वषोकाल की, बरन्‌ उसका क्षेत्र अन्तरिक्ष का वह भाग 
है जो प्रथिवी के नीचे है, या यों कहिये कि ज्ञितिज के नीचे है। जब 
तक इस अन्तरित्ष में दिव्य आप, द्व्य जल, या पुरीष ( भाष ) निवाध 
चलता रहता है तव तक सूयथ की भी गति ठीक रहती है परन्तु अवकाश 
पाकर बृत्र, शंतवर आदि असुर इसके प्रवाह को रोक देते हैँ। फिर तो 
सूथ्य भो थम जाता है । कई महीने के युद्ध के वाद अछुर मारा जाता 
है, जल उन्मुक्त होता है, सूथ्य का भी छुटकारा द्वोता है। यद्द प्रथिवी 
के नीचे का प्रदेश वरुण ओर यम का भी लोक था। यह जो कहा 
गया है कि बृत्र को सार कर इन्द्र ने नदियों को बढाया, सातों सिन्धुओं 
के बहाव को मुक्त कर दिया, ओपधियों को उगाया, यह वात भी इसी 
के साथ घटती है । नदियों से ताप्रय भीतिक नदियों से नहीं वरन्‌ 
दिव्य जल की धाराओं से है; सप्त सिन्‍्धुओं से तालय्य सिन्धु सरस्रवी 
आदि से नहीं सूय्य की सात रश्मियों से हैं | शरत से आरम्भ द्ोकर 
जब्र शिशिए के अन्त में यह युद्ध समाप्त होता था और नये व तथा 
बसन्तु ऋतु के आरमस्म में फिर सूझ्य के उदय होने का उपक्रत होता 
था तो नये पोधे भो निऋूल्ञते ही होंगे। यह कहने को आवश्यकता नहीं 
हैँ कि यह सारी वातें ध्रव प्रदेश में दी संभव थीं | 

संक्षेव में तिलक के कथन का यदद निचोड़ है ओर यदि अन्य प्रकार 
से आर्य्यो' का ध्रुव प्रदेश में रहना सिद्ध द्ोवा दो, या उसका दृढ़ 
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अनुमान होता हो, तो इस तक से उसकी पुष्टि होती है । पर हम पिछले 
अध्यायों में देख चुके हैं कि भुवनिवास के सत के लिये कोई दृढ़ 
आधार नहीं मिलता । मुकको दुःख है कि जलों के उद्धार के संबंध 
में जो कुछ उन्होंने कहा है उससे मेरा परितोष नहीं होता । 

तिलक का यह कहना ठीक है कि जिन लोगों ने उनके पहिले 
नेरुक्त शेली से काम लिया उनको इस वात का पता नहीं था कि कभी 
ध्रुव प्रदेश भी मनुष्य के बसने योग्य था, अतः उन्होंने वेद्मंत्रों की 
व्याख्या करते समय वहां के दृग्विषयों को ध्यान से नहीं रक्खा। इसके 
साथ ही यह भी पानना होगा कि तिलक ने प्राचीन सप्तसिन्धव देश 
की भौगोलिक स्थिति को ध्यान सें नहीं रक्खा। उन्होंने यह खियाल 
नहीं किया कि आज से दस हजार वर्ष से पहिले इसके तीन ओर समुद्र 
था। फलतः उन दिनों यहां दूसरे ढंग की ही वर्षो होती थी । 
जब गर्मी में इन सझुद्रों का जल तपता था तो इतनी भाप बनती 
थी कि तीन महीने तक घनघोर वर्षा होती थी। कभी कभी सूख्यें 
देख पड़ जाता होगा परन्तु आकाश प्रायः मेधाच्छन्न रहता था। 
इसी लिये कहा गया है कि चृत्र के सी पुर या गढ़ थे जिनको तोड़ कर 
इन्द्र पुरन्दर या पुरभिद्‌ कहलाये | इसीलिये लगातार सी दिन तक 
रात्रिसत्र होता था, जिसने इन्द्र को शतऋतु की उपाधि दिलवाया। 
मंत्र उसी घोर अंधेरे को सामने देखते हुए इन्द्र और ब्ृत्न के युद्ध का 
वर्णन करते हैं। यह युद्ध वर्षो में आरम्भ होता था और शरत तक 
जाता था। वर्षा के दो महीने और शरत्‌ के चालीस दिन मिलाकर 
६० +४८-१०० दिन हुए। अतः शरत्‌ के चालीसवें दिन तक रात्रि- 
सत्र समाप्त हो जाना चाहिये था और बत्न का अन्तिम गढ़ या पुर भी 
टूट जाना चाहिये धा। इसीलिये यद काश एे कि इन्द्र ने शरन के 
चालीसवें दिन शंवर को पाया । पहिली पंक्ति शंवर के पाये जाने और 
दूसरी उसके मारे जाने का वर्णन करती है । दीच के समय का कहीं 
ज़िक्र नहीं है। अतः यह मानता चाहिये कि इन्द्र ने शंदर को जब पाया 
तभी सारा ओर दांवर के मरते ही युद्ध समाप्त हो गया । तिलक ने जो 
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यह साना है कि शरत्‌ की चालीसर्वी को युद्ध आरम्भ हुआ, इसकां 
कोई आधार नहीं है । इसमें एक आपत्ति यह भी हो सकती है कि शंवर 
के सौ गढ़ थे | शरत्‌ के चालोसवें दिन से यदि लड़ाई आरंभ हुई और 
एक एक गढ़ प्रतिदिन टूटा तो लड़ाई में सो दिन लगने 'चाहिये' परन्तु 
इस प्रकार वर्ष समाप्त होने को चालीस दिन वच रहेंगे । 


इन्द्र की विजय के संवंध में कहा गया है कि वह--परित्सरे-- 

वर्ष के अन्त में हुई । तिलक कहते हैँ कि वर्ष बसनन्‍त ऋतु से आरम्भ होता 
था और बृत्र का वध शिशिर के अन्त में हुआ । परन्तु प्रमाण इसके 
विरुद्ध है । तैत्तिरीय संहिता ( ७-५, १, १--२ ) में जहाँ गवामयनम्‌ 
का वर्णन है वहाँ कहा है : तस्मातूपरा वार्पिकों मासों पर्ला चरति- 
इसलिये विना सींग वाली गऊ वर्षा के दोनों महीनों में श्रसन्न होकर 

चलती है ( या चरती है ) और इसके वाद के अन्ुवाक्‌ू (७-५, २, 

१--२ ) में कहा है : श्रधावा यावतीवा5उसायहा एवगो द्वादशों मातों 

संवत्तरं संपाधोत्तिष्ठाम-( उनमें से ) आधी या जितनी ने भी कहा हस 
दोनों वारहवें महीनों ( अथात्‌ अन्तिम महीनों ) में बैठेंगी और संवत्सर 

समाप्त करके उटेंगी । यह दो महीने अधिक बैठने वाली तूपरा (विना 

सींग वाली ) गोएं थीं। इन दोनों वाक्यों को मिलाने से यह स्पष्ट 

प्रतीत होता है कि वर्षा के दो महीने संवत्सर के अन्तिम दो महीने थे । 

नया वर्ष शरत्‌ से आरम्भ होता था । इसलिये वर्षा के अन्त के लगभग 

बृच्न के मारे जाने को परिवत्सरे-वर्ष के अन्त में--कहना अनुचित नहीं 

था। अवबुद का हिम से मारा जाना भी इस ऋतु में हो सकता था । हिम 

का अर्थ वरफ़ भी है ओर ओस भी । कभी कभी वर्षा में भी दिमकण-- 

वर्फ़ की कंकरियाँ--गिरती हैं और वर्षा के अन्त तथा शरत्‌ के आरम्भ 

. से खूब ओस पड़ने लगती है । यही समय बृत्ादि के अन्तिम पराजय 
का था । शरत्‌ के चालीसवें दिन अथात्‌ कार्तिक लगने के दस दिन वाद 

इन्द्र ने शंवर को मारा अर्थात्‌ वर्षा का पूर्णान्‍्त हो गया । उस समय 

सूर्य स्वाती या उसके पास के किसी नक्षत्र में रहता होगा । शंबर के सी 
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गढ़ों या बृच्र के सौ पुरों के टूटने का वार बार वेदों में उल्लेख है । यदि 
वर्षो के प्रथम दिन से एक एक पुर या गढ़ वह नित्य तोड़ते तो शरत्‌ के 
चालीसवें दिन ही अन्तिस गढ़ या पुर टूटता । 

वर्ष शरत्‌ से आरम्भ होता था इसका अनुमान इससे भी होता है 
कि नक्षत्रों की गणना अश्विनी से होती है। इसी नक्षत्र में पूर्णिमा के 
दिन शरत्‌ के पहिले महीने में चन्द्रमा रहता है, इसी से इस महीने को 
आश्विस कहते हैं । यदि वर्ष का आरम्भ वसन्‍्त ऋतु अथात्‌ चैत्र मास 
से होता तो सम्भवतः नक्षत्रमाला का आरस्म चित्रा से साना जाता । 

उपा और सूर्योदय का बार॑वार वर्णन और बेदिक ऋषियों का 
इनके उदय होने पर मुग्ध होना देखकर नतो आश्चय्य करने की 
आवश्यकता है न धुवप्रदेश की लंची रात की कर्पना करने का अब- 
काश है। वेदिक काल की सबसे बड़ी सामूहिक उपासना यज्ञ के रूप में 
होती थी | देदिक आर्य्य के सभी ऋृत्य, चाहे वह वेयक्तिक हों या राष्र- 
यत, यज्ञयाग के ही चारों ओर केन्द्रीभूत होते थे । कुछ कृत्य एक या 
अधिक रातों में होते थे और प्रातःकाल, उपा दृशन के पश्चात्‌, समाप्त 
होते थे; कुछ कृत्य उपा दशेन के बाद ही आरम्म होते थे। कुछ कृत्य 
महीनों चलते थे । यह या तो किसी प्रातःकाल से आरम्भ होते थे या 
किसी प्रावःकाल पर ऋाकर समाप्त होते थे । अतः उन लोगों के जीवन 
में उपा का, प्रभात का, एक विशेष स्थान था। उसका अनुसान हम 
लोग, जो उस उपासनाशेली का परित्याग कर चेठे हैं, नहीं कर सकते । 
एसीलिये पाश्चात्य विद्वान्‌ भी उब्कर पृछते हैं, क्या उपा ही सव कुछ 
है, क्‍या सूथ्य ही सव कुछ है ? सूय्य झा सनुष्य जीवन से जो सम्बन्ध 
है उसका प्रभाव यहाँ तक पड़ता है कि चान्द्रमास के अनुसार अपना 
सारा काम करने वाला सामान्य प्रामीण भी वा के दिनों में सूख्य की 
गति को नहीं सुला सझता ओर रोहिणी से लेकर स्वाती नक्तन्न तक 
सूय्य की चाल को याद रखता है । 

तिलक के मत दा खश्डन करने सें दास ने इछ पाश्चात्य लेखकों 
का प्यमसरण करके इस दात पर जोर दिया है कि आस्यों को एथिव 
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के नीचे के किसी लोक का पता न था। में समझता हूँ कि ऐसा मानना 
ठीक नहीं है। हाँ जहाँ वह दो रजसों का जिक्र करते हैं वहाँ य्ावा- 
प्रथिवी मानना पर्याप्त है। इसी प्रकार कृष्ण रजस से रात्रि मानना ही, 
जैसा कि प्राचीन टीकाकार कहते हैं, ठीक है । दूर की कल्पना अनाव- 
श्यक है | फिर भी, जहाँ बह लोग तीन प्रथिवियों या लोकों का, ऊपर के 
महरादि लोकों का, ज़िक्र करते हैं वहाँ वह इन तीन प्रथिवियों के नीचे 
का भी नाम लेते हैं। आजकल भूलेंक के नीचे चल, अतल आदि 
पाताल तक सात लोक माने जाते हैं | इतना विध््तार चाहे वेदों में न 
देख पड़े पर वीजरूप से यह वात उनके ध्यान में रही होगी । जहाँ पर 
मेव्योमन--परम आकाश-की ओर संकेत है, वहाँ अन्ध तमस और 
तृतीय धाम की ओर भी संकेत है। ऐसा मानना कि जहाँ वह प्रथिवी के 
नीचे का नाम लेते हैं वहाँ उनका तात्पथ्य गहिरे गड्ढे से है. हृठमात्र है। 
पर इसके साथ ही यह भी भूल है कि यह सब ऊपर नीचे के लोक 
भौतिक ही थे । बेदों में केवल भौतिक दृश्यों का ही वर्णन है, ऐसा मान 
कर चलने से काम नहीं चलेगा | 


ऐसे कोई लोक हों या न हों पर बह लोग उनकी सत्ता मानते थे। इसी 
प्रकार दिव्य आप:-द्व्य जल-के विपय में भी मानना चाहिये। हो 
सकता है कि यह प्रयोग उसी जल के लिये किया गया हो जो अन्तरित्ष 
में पुरीप-भाष-के रूप में रहता है और फिर नीचे गिरता है। 
जिस मंत्र को हमने उद्धत किया है उसमें इसका यही तात्पर्य प्रतीत 
होता है, क्‍योंकि वहां सभी प्रकार के जलों का-नदियों का, झर्ओं का, 
सोतों का--डल्लेख है. पर मेघवर्ती जल का नाम नहीं है। अत 
अनुमान यही होता है कि इस मेघस्थ जल को ही दिव्य जल कहा है । 
इसके साथ ही यह भी है कि कहीं कहीं आप: शब्द दूसरे अर्थ में 
आया है | जहां सृष्टि का प्रकरण है वहाँ आरम्म में सब सलिल था, 
जल ने गर्भ धारण किया, आदि कहते समय सेघस्थ जल या पार्थिव _ 
जल से अभिप्राय नहीं हों सकता। १२५ वें सूक्त के ३ रे मंत्र में जो 
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सलिल शब्द आया है उसके विषय में सायण कहते हें: इृदं हृश्यमानं 
सर्वे जगत्सलिलं कारणेव संगत अविभागापत्र आसीत---यह सारा दृश्य 
जगत सलिल अर्थात अपने कारण से मिला हुआ अथौत्‌ अविभक्त 
था । शंकराचाय्य ने भी ब्रह्मसूत्र के आपः ( रे-३, ५ ११) सूत्र के 
भाष्य के दिखलाया है कि सृष्टि के प्रकरण में श्रुति में आये हुए आप; 
शब्द का तेज आदि के साथ ब्रह्म में अभेद है। इसका अर्थ यह 
निकला कि जहां यह कहा गया है कि आपः ने गर्भ घारण किया या 
जगत्‌ के मूल में थापः थे, वहां तात्पय्य अव्याकृत अह्म से है जो 
अप्रतक्‍्य है, जिसका किन्ही विशेषणों द्वारा वर्णन नहीं किया जा 
सकता । क्रमशः उसमें क्षोभ होकर जगत्‌ का विकास हुआ । यह आप: 
न तो बादलों में से गिरने वाला जल है, न नदी समुद्र में वहता है और 
न कहीं इसके पुरीष या अन्य किसी रूप में अन्तरिक्ष में प्रथिवी के 
चारों ओर घूमते रहने का उछ्ेख मिलता है । यह वर्णन मिल सकता 
भी नहीं क्‍योंकि जब जगत्‌ का विकास हुआ तो आप: का वह रूप भी 
नहीं रह गया | उसमें विकार उत्पन्न होकर ही तो जगत बना । तिलक 
का कहना ठीक हो सकता है कि यहूदी या पारसी या छुछ ओर लोग 
भाष से जगत्‌ की उत्पत्ति सानते हैं और उनके मत में जो भाप जगत के 
रजन से बच रहा वह अब सी अन्तरित्त में घूम रहा है परन्तु बेंदिक 
आपय्यों के विचार इसकी अपेक्षा किव्म्चित्‌ सूक्ष्म थे। 

एक ओर बात है । भाप तो नहीं पर ऐसा लोग आज कल भी 
मानते हैं कि सूक्ष्म प्रवह वायु सूय्य चन्द्र तारों को चलाता है। प्रवदद 
का अस्तित्व हो या न हो पर ऐसा कोई नहीं मानता कवि उसको कोई 
आसुरी शक्ति कभी रोक लेती है | मान लिया जाय कि प्रवह छो या 
अन्तरिक्षचारी दिव्य जल को दूत्र ने रोझ लिया। फिर क्‍या होगा ? 
जल्न तो क्रेद हो ही जायगा, सृय्य, चन्द्र, तारागण का चलना भी बन्द 
हो जायगा थथात्‌ जितने दिनों दक इन्द्र और बृत्र का घुद्ध होता रहेगा 
उतने दिनों तक न तो सृय्य के दशन होंगे, न चन्द्रमा छे, न तारों के । 
पर न तो वेदों ने कहीं चन्द्रमा और ठारों के सी दिनों तह अच्यय 
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रहने का उल्लेख किया है न आज ध्रुव प्रदेश में प्रत्यक्ष में ऐसा होता 
है । महीनों लंबी रात में चन्द्रमा ज्यों का त्यों घटता बढ़ता रहता है, 
तारे अपनी गति से चलते रहते हैं | फिर वेद मंत्र अन्तरितक्ष के जलों के 
क्नैद होने ओर ज्षितिजवर्ती पव॑तों के मार्गो' के अवरुद्ध होने की बात 
केसे कहते १ जिस मार्ग से चन्द्र आ सकता था, उसी मार्ग से सूस्य 
भी आ सकता था; यदि अन्तरिक्षव्यापी जल तारों के लिये चल रहे 
थे तो सूच्य के लिये भी चल सकते थे । इससे यह स्पष्ट श्रतीत होता है 
कि अन्तरित्षवर्ती जलों की कर्पना निराघार है और यहां धुरुव प्रदेश 
का कोई चर्चा नहीं है। तिलक जो सिन्धु को उद्व्च करने का प्रमाण 
देते हैं वह भी ठीक नहीं है | वह तो इसका अर्थ यह करते हैं. कि जल 
को ( अथात दिव्य जलन को ) इन्द्र ने उदच्च ( ऊपर आमने वाला ) किया 
अर्थात्‌ प्रथिवी फे नीचे से ऊपर को चलाया परन्तु प्रसंग से यह अर्थ 
ठीक नहीं जँचता। इससे तीन मंत्र पहिले ( ऋक २--१५, २ में ) कहा 
है कि इन्द्र ने वज्रेण खान्यतृणबदीनाम्‌, इन्द्र ने बह से नदियों के जाने 
के द्वार खोदे । फिर दो मंत्र आगे चल कर कहा है कि इन्द्र ने 
ईं महीं पुनिमेताररम्णात्‌, इस बड़ी नदी परुष्णी को ऋषियों के आने 
जाने के लिये अल्पतोया-थोड़े जल वाली--कर दिया | फिर जब इसी 
प्रसंग में सिन्धु के उद्ञच किये जाने का उल्लेख है तो सायण का ही 
अर्थ ठीक प्रतीत होता है कि इन्द्र ने सिन्धु नदी को जो पूव से पश्क्षिम 
की ओर वह रही थी उत्तरमुखों कर दिया। सिन्धु पहले हिमालय के 
साथ साथ पूर्व से पश्चिम की ओर वहती है, फिर कश्मीर पहुँच कर 
उत्तर की ओर चलती है, फिर घूम कर दक्षिण जाती है। इस सीधे 
अर्थ को, जिसका समर्थन श्रत्यक्ष होता है, छोड़ कर दिव्य जलों की 
यात्रा की कल्पना करना व्यथ है । 


अठारहवां अध्याय 
बैदिक आख्यान 


(ख ) अश्विन 


वेदिक साहित्य में अश्विन शब्द्‌ नित्य द्विवचन में आता है, क्योंकि 
अश्विन दो हैं और सदैव साथ रहते हैं। पुराणों में इनको प्रायः 
अश्विनीकुमार कहा है। मेपराशि के अन्तर्गत जो अश्विनी न्ञत्र है 
उसमें दो तारे पास पास हैं | सम्भवतः वहो अश्विनों के दृश्य रूप हैं । 
कुछ लोगों के मत से मिथुन राशि के दोनों तारे अश्विन हैं । अश्विनों 
के दशन उस संसय होते हैं जब रात का अँधेरा ओर दिन का डेजाला 
मिलते हैं । एक संत्र ( ऋक्‌ १०--६१, ४ ) कहता है 

कप्णा यद्योघरुणी पु सीदह्विवों नपाताश्विना एुप्वे वास | 


हे स्वर्ग के रक्षक अश्विनो, में ठ॒म्दारा आ्राद्यन उस समय करता हूं. जब 
कि कृष्ण गठएं लाल गउशओों से मिलती हैं । 

इसका यही अथ हो सकता है कि अश्विनां की उपासना का समय 
वह था जब रांत का अंधेरा दिन की घँधली लालिमा से मिलता हैं । 
स्थात्‌ इसी लिये अश्विन दो माने जाते है । अश्विनों के वाद उपा और 
डउपा के बाद सूय्य का उदय होता है । 


अश्विनों की वेदों सें बहुत महिमा गायी गयी है. । इन्द्र की भाँति 
अनवने भी बृत्रहन्‌ और शतक्रतु की उपाधि दी गयी है. । बृत्रवध में वह्‌ 
इन्द्र के सहायक रहे हैं। उनमें इन्द्र और मरुतों के गुस्णों का इतना 
प्राचुय्य है कि उनको इन्द्रतमा और मदुत्तमा कहा गया है। उनका एक 
नाम सिन्धुसातरा (सिन्धुन्ससुद्र-हे साता जिनकी ) है । इन्होंने 
युद्ध में दिवोदास, अतिधिग्व, आदि की सहायता दी ओर नझ्॒चि 
से लड़ते समय इन्द्र तक को रक्ता की। उसता निवास ॥ झअररादे-- 
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यूलोक या अन्तरिक्ष के समुद्र में-है । पुराणों में जिस प्रकार मित्र, 
वरुण आदि अन्य वेद्क देवों का पद गिर गया और वह इन्द्र के पार्षद 
मात्र रह गये बसे ही अश्विनों का भी पद्‌ गिरा, यहाँ तक कि च्यवन 
के उपाख्यान में यह कहा गया है कि यज्ञ के समय अश्विनों को अन्य 
देवों के बराबर बैठने ओर यज्ञभाग पाने का अधिकार नहीं था। यह 
अधिकार उनको च्यवन ऋषि ने दिलाया । परन्तु वेदों में उनका स्थान 
बहुत ऊंचा है। ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के कई सूक्त उनका ही स्तव 
गान करते हैं और दूसरे स्थानों में भी उनकी प्रशंसा की गयी है। 
उनका एक विशेष नाम नासत्य है। नासत्य का अर्थ हुआ “ न असत्य 
अथोत्‌ सत्य !। यह देवयुगल सत्य के विशेष रूप से रक्षक और परि 
पोषक हें । 

पुराणों में अश्विनीकुमारों के और किसी पराक्रम का तो विशेष 
उल्लेख नहीं आता पर वह हमारे सामने देवलोक के वेद्य के रूप में 
आते हैं | उनका यह रूप वेद्किकाल से चला आता है परन्तु वेदों में 
वह केवल रोगियों को ही अच्छा नहीं करते थे परन्तु सभी प्रकार के 
दीन दुखियों के सहायक थे । उनके कुछ मुख्य वेदोक्त काम यह हैं : 

उन्होंने वूढ़े च्यवन को फिर से युवा वना दिया और उनको कई 
खियों का पति बनाया ; उन्होंने बुद्ध कलि को पुनः युवा बनाया; उन्होंने 
विमद्‌ के पास रथ पर बेठाकर कमग्यु नामकी पत्नी पहुँचायी ; शमु की 
गऊ, जिसका दूध देना बन्द हो गया था, उनकी कृपा से फिर दूध देने 
लगी ; पिता के घर में बुढ़ापे से आक्रान्त घोपा के लिये उन्होंने वर 
ढंढ़ दिया; एक हिंजड़े की पत्नी को उन्होंने हिरण्यहस्त नाम का पृत्र 
प्रदान किया; विष्पाल की लड़ाई में कटी हुए टाँग की जगह उन्होंने लोहे 
की टॉग लगा दी; परावृज का अन्धापन और ढेंगड़ापन दूर कर दिया; एक 
बटेर की ग्राथना करने पर उसे भेड़िये के मुँह से बचा लिया। ऋजाश्व 
ने अपने पिता की एक सो एक भेड़ों को मारकर एक भेड़िनी को खिला 
दिया था । इस पर क्ुद्ध होकर पिता ने उन्हें अन्धा कर दिया ; अश्विनों 
'ने दूया करके उनकी आँखें अच्छी कर दीं। अतन्नि सप्तवन्नी ( सप्तवश्नी- 
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सात हिंजड़ा ) को एक देत्य मे जलते छुएड म॑ं डाल दिया था, उनको. 
उसमें से निक्राला | वन्द्रन को चमकता हुआ सोना दिया । रेस को दु्टां 
ने आहत करके हाथ पाँव वॉघधकर छिपा दि ॥ था, वह नो दिन ओर 
दस रात पानी में पड़े रहे, अश्विनों ने उनका दुःख दूर किया, तुप्र 
के पुत्र भुज्यु समुद्र में गिरे, वहाँ से अश्विन उन्हें सौ डांडे के जहाज 
में निशाल ले गये | उन्होंने उनका अन्तरिक्त में चलने वाले जहाज़ों में, 
उड़ने वाली नाव में, छः घोड़ं.वले उड़ने वाले दीन रथों में रखकर 
बचाया । उन्होंने अन्धे दीघतमा की आँखें ठीक कर दीं । 

यह अशिवनों के वेद-वर्शित कामों की रंज्षित सूचों है। इसमें 
ढुहररा रुक्षेप है। एक तो कुछ बातें छूट गयी है, दूसरे जिन वाठों का 
उल्लेख है उनक्का व्योरा नहीं दिया गया हैँ, पर इससे उनके ग्वभाव 
ओर चरित्र का अनुमान हो सकता ४। अब प्रश्न यह है कि नेरुक्त 
पद्धति के अनुसार अश्विनों की और उनके कामों की क्‍या व्याख्या 
की जाय | 

अभी तक इनके संब्ध में जो व्याख्याक्रम चलदा रहा है उसको 
वसनन्‍्त मत कह सकते हैं। इस मत के अनुसार अश्विनों की सब 
कथाओं का मल कथानक एक हू: जाड़ों में सृथ्य को शक्ति का क्षीण 
होना और वसन्‍्त सें उसका फिर स्वस्थ हो जाना । दुछ कथाएँ इस प्रद्धार 
समम्कायी जा सकती है । सूस्य वटेर है जिसको शीतकाल रूपी भेड़िया 
खा जामे वाला था पर वद्‌ वचा लिया गया । च्चचन (च्यू धात का अथ 
है क्षय होना, घटना ) सूर- है जो सदियों सें चुड्टा ओर शक्तिड्ीन 
हो गया था, वसन्‍्त ने उसे फिए बलवान दना दिया । ऐसे ही कुछ और 
आख्यानों का अब निकल सकता है। परन्तु न॒ब्य की कथा का इस 


प्रकार कोइ अप नहीं निकलता। अऋत्रि सप्रद भर, रेस, ऋजचाएव आदि छे 
उपाख्यान यों के त्यों रह जाते है | पुराने ओर नये टीशाह्लार इनकी 
प्रंथि को सुचमाने में असमये रहे । विदा बहेरी , के आउ्यान छा 
यह भी अर्थ किया जादा है दि सूच्य रूप पश्चिया चपा रूपी बंटेयी 


प्रस लगा दाहदठा हूं, उसको रक्ा की गयवीं। यदि यह अध मान 
झा० सर» 
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लिया जाय तब भी सूच्ये, उघा आदि की सहायता से दूसरे आख्यानों 
की कोई व्याख्या नहीं हो पाती । 

तिलक ने दिखलाया है कि अश्विन-सम्बन्धी आख्यानों में तीन चार्ते 
ध्यान देने की है और इन्ही तीन बातों को अब तक के टीकाकार नहीं 
सममा सके हैं । 

पहिली वात तो यह है कि अश्विन अपने कृपापात्नों को प्रायः 
अन्धकार या अन्धेपन से बचाते हैं। दीघेतमा अन्धे थे; च्यवन्न अन्धे 
थे; ऋजाश्व अन्धे थे । अन्नि तमस से निकाले गये; भ्रुज्यु जिस जल 
में पड़े थे वहाँ अनारम्मणे तमत्ति--निराधार ( वेपेंदे के ) अन्धकार-- 
का ज़िक्र है । अब वसन्त मत से यह बात समम में नहीं आती । जाड़े 
में सुथ्य की शक्ति क्षीण हो जाती है, प्रकाश भी कम हो जाता है, इस 
लिये उसे छंगड़ा, काना, रोगी यह सत्र तो कह सकते हैं. पर अन्धा नहीं 
कह सकते । अन्धापन तो पूर्ण अन्धकार के ही साथ आता है। यदि 
इन कथाओं में नित्य के दिन रात के मागड़े को ढूँढते हैं, तो भी नहीं 
बनता । सायंकाल तक बुड्ढा होता होता सूथ्य रात में अन्धा हो जाता 
है दूसरे दिन फिर स्वध्थ हो जाता है पर यह वातें चौबीस घंटों में 
समाप्त हो जाती है । यहां वह वात नहीं है । 

यही वह दूसरी वाद है जिसकी ओर तिलक ने ध्यान आकृष्ट किया 
है। भुज्यु तीन दिन और ठीन रात तक पानी में पड़े रहे; रेभ को दूस 
रातें ओर नो दिन विताने पड़े | बसन्‍त मत के अनुसार रेभ्व या अख्यु 
सूय्य का ही नास है। जाड़ों में सूय्ये दक्षिणायन मागे से चलता हुआ 
मकर रेखा तक जाता है । फिर वहां से उत्तर को लोटता है | पर दक्षिण 
यात्रा के अन्त और उत्तर यात्रा के आरम्भ में गति ऐसी धीमी हो 
जाती है कि ऐसा भतीत होता है कि सूथ्य वहां कुछ दिनों तक रुक 
जांता है। पश्चागों में देखिये तो उधर दो तीन दिनों तक दिन मान 
प्रायः एक ही दिया रहता है । मोक्षमूलर आदि कुछ पाश्चात्य विद्वान 
कहते हैं कि उन दिनों आय्यों का ज्योतिप ज्ञान इतना उन्नत नहीं था कि 
सूम्थ की सूक्ष्म गति को देख सकें। कोई सममता था कि सूय्ये तीन 


( १९८५ ) 


दिच तक टिक जाता है; कोई दस दिन सानता होगा। इसी लिये रेस 


दूस दिन, सुज्यु तीन ही दिन तक आपन्न रहे । इस व्याख्या के सदोष 
होने का यही प्रमाण पश्याप्र है कि इ सार यह सानना पड़ेगा कि 
कुछ लोग दो महीने तक सूथ्य की गति को नहीं देख पाते थे, नहीं तो 


दीघंतमा के आख्यान का कोई अरथ न होगा । वह तो दसवें युग अर्थात्‌ 


दसवें सास में इद्ध हुए थे । परन्तु दो मास तक तो अशिक्षित गंवार भी 
सूय्य का खड़ा होना नहीं सानतां | ठीन महीने से तो सूस्य मकर 
रेखा से विषुवत रेखा पर आ जाता है। अतः यह मत यहां ठीक 
लगदा नहीं । 
तीसरी ध्यात देने की चात यह है कि अश्विनों के साथ जल का 
संबंध है | वह सिन्धुमातरः है अधात्‌ समुद्र उनके लिये माता समान 
है, वह समुद्र के गर्भ से उत्पन्न हुए हैं। भुम्यु को उन्होंने जल में से 
निकाला है ! प्रथम मंडल के १९६ वें सृक्त का ९ दां मंत्र कहता है 
परावत॑ मातत्यानुदेधामयादर्भ पकटुरजियवारस । 
चरजापो व पायनाय राये सहजाब दृष्पते योतसमन्य ॥ 





( मसुभूमि में ) सहनशील यज्ञ करने वाले गोदम की प्यास छुकाने के 
लिये दे नासत्य, ( अश्विनो ) ठुमने दूर से कुध्ां उनके पास भेजा और उसको 
इस प्रकार खड़ा किया कि पेंदा ऊरर हो और मह नीचे की ऋर हो तादि 


उससे पानी गिरता रहे ( ओर योतम पी उक ) | 
यही जिल्लवार ( नीचे दी ओर दार दाला : विशेषण उस सप्रदुष्न 
( सात पदेवाले ) समुद्र के लिये आया जिसको ऋक ८--४०, ५ के 


प्रेरि पाए साय पर ९ है| दां बल्फ्डक्त च्च््ता व 5 पी पक ४ 
मरिदकिदरा जार ९* दा सत्र छइचह्ता हाझे आल: हुझत 


( १९६ ) 


कर आया और फिर जिश्नवार-मूँह नीचे करके -खड़ा हो गया ताकि 
गोतम अपनी प्याप्त बुझ्का लें । इसी से सिलता जुलता वरुणलोक का 
यह वणन है : 
अबुध्ने राजा वह़ुणो वनस्योध्व॑ स्तूपं॑ ददते पूतदक्षः । 
नीचीनाः स्थुरुपरिबृुष्न एपासस्मे अन्तर्निहिता। केतवः स्थु॥ ॥ 
( ऋक १०-२४, ७ ) 
शुद्ध वल वाले राजा वरुण ने अबुप्न ( बिना पंदे वाले ) प्रदेश में रहते 
हुए तेज के सतूप को ऊपर की ओर धारण किया | इस ऊपर पेंदेबाले (स्तूप ) 
'की किरणों जो छिपी हुई हैं नीचे की ओर फेली हुई हें । 
यह स्मरण रखना चाहिये कि वरुण जल के अधिष्ठाता हैं । जल 
के स्वामी वरुण का अधोमुख तेज-स्तूप मरुतों या अश्विनों के अधोमुख 
कुएं से कुछ मिलता जुलता सा प्रतीत होता है ओर अश्विनों के जल के 
साथ संबंध की ओर भी पुष्टि के साथ संकेत करता है। कुछ भी हो, 
रेम और भुज्यु जल से बचाये गये । जल का अर्थ अन्धकार ले लिया 


३ 


जाय ओर यह माना जाय कि यहाँ सय्य के अंधेरे में छिप जाने का 


वर्णन है तो भी यह समभ में नहीं आता कि सूर्य को लगातार तीन 


अहोरात्र या दस रात और नौ दिन तक आऑपेरे ने केसे घेरा । वसन्‍्त 
ऋतु के पहिल शिशिर में तो पानी बरसने का भी दिन नहीं है| उस 
समय सूर्य को निरन्तर इतने दिनों तक छिपाने वाला कोई अंधेरा नहीं 
होता । अतः इन मतों के अनुसार इन आख्यानों का कोई अथ्थ नहीं 
निक्रलता । 

ऋजाश्व और अत्रि सप्तवध्री के आख्यानों का भी कोई अथ इन 
मतों के अनुसार नहीं निकलता । ऋज्ञाश्व ने अपने पिता की सौ भेड़ें 
एक बृकी ( मादा भेड़िये ) को खिला दीं। इसपर उनके पिता ने उन्हें 
अन्धा कर दिया। फिर अश्विनों की कृपा से उनकी आँखें अच्छी हो 
गयीं | यदि भेड़ का अर्थ दिन और बृकी का अर्थ रात साना जाय-- 
वेदों में अंधेरे के लिये ऐसी उपमा अन्यत्र भी आयी है--तो आख्यान 
का भावाथ यद्द हुआ कि एक सौ एक दिन रातों में परिवर्तित द्वोगये 
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( वृकी के आँधेरे पेट में जाकर तद्रप हो गये )। फलतः ऋजाश्व अथीत्‌ 
सूय्य अंधा होगया अर्थात्‌ छिप गया। फिर अश्विनों ने उसे दृष्टि प्रदान 
की अर्थात्‌ १०१ दिन के वाद सूथ्य फिर निकला । इस अर्थ में भी 
आपत्ति यही है कि एक सौ एक दिनों तक लगातार आँधेरे का कोई 
कारण प्रतीत नहीं होता । 


अत्रि को कथा और भी टेढ़ी है। ऋक १--११३, ८ के अनुसार 
अश्वनों ने उन्हें सो द्वारवाले पोड़ाय॑त्र गृह से वचाया जिसमें वह फूस 
की आग से जलाये जा रहे थे; ऋक्‌ ६--५०, १० में वह तमल्‌-- 
अन्धकार से वचाये गये; ओर पॉँचवें मंडल के ७८ वें सृक्त में वह्‌ 
स्वयं कहते हैं कि उनका उद्धार एक वनस्पति-पेड़ या लकड़ी के 
बकस-से किया गया | अब यदि इन सब आख्यानों का अर्थ यह कर 
लें कि सूथ्य अँधेरे में या रात में फंस गया और फिर छुदध काल के बाद 
उसका छुटकारा हुआ, जैसा कि अब तक लोग झथे करते रहे हैं, तो दो 
आपत्तियाँ खड़ी होती हैं | पहिली यह है कि अत्रि को सप्तवाभ ( सात 
हिंजड़ा ) क्‍यों कहा गया है । रात में वह अपनी पत्नी से अलग रहते है 
अतः उसके लिये हिजड़े के समान हैं अतः यदि उनको वच्चि ( दिजड़ा ) 
कह दिया जाता तो कुछ उपयुक्तता होती, पर थ विशेष 
जुड़ा, यह ठीक समझ में नदीं आता । दूसरी आपत्ति यह हैं कि ऋक्‌ 
५-७८ में अत्रि जहाँ अश्विनों से अपने छुटकारे की प्राथना १र रहे ह 
हाँ छः मंत्रों के वाद वह यक्रायक एक ऐसी बात कह चलते हैँ जिसका 


वहाँ कोई प्रुग नहीं है। उनके शब्द यह है: 


छ 


पपणु क्या 


+ #०' 
3 


यथा वदातः एुप्फकारसा साचउचयदात सदतः | 


बा ले दशमास्य सहादेहि उराइगा ॥ 
दशा मासाग्थशयावः हगारों शधिनातर | 
20 मे न 

श्तर 


( १९८ ) 
जिस प्रकार वायु कमलों से मुक्त तालाब को चारों ओर से हिलाता है, 
उसी प्रकार तुम्हारा गर्भ हिले ओर दस महीने के बाद निकले। 
जैसे हवा हिलती है, जैसे वन हिलता है, जैसे समुद्र हिलता है, बैसे ही तू, 
है दस महीने वाले ( हिल ) और जरायु ( भिल्ली ) के साथ वाहर आ। 
जो कुमार माता ( के गर्भ ) में दस महीने रहा है वह अपनी जीवित माता 
के लिये जीवित और अक्षत बाहर निकले। 


इन मंत्रों को गर्भस्ताविणी उपनिषत्‌ कहते हैं पर यह चीज़ अत्रि 
के उद्धार की कथा के साथ केसे मिल गयी यह कोई पुराना टीकाकार 
नहीं बतला सका । सायण कहते हैं कि वह अपनी पत्नी के शीघ्र प्रसव 
के लिये आर्थना करते हैं | प्रार्थना तो है ही परन्तु हिंजड़े को सन्तति 
कैसी होगी ? और यदि उसकी पन्नों गर्भवती हो भी जाय तो भी वह 
उस बच्चे की भलाई क्यों चाहने लगा। बच्ची का अर्थ चमड़े का तस्मा 
भी होता है। इससे सप्ततप्ति का अर्थ सात तस्मों से बँधा हुआ भी 
किया जाता है | पहिले तो इस अथे के ठीक होने में सन्रेह है. क्‍योंकि 
अत्रि के इस प्रकार बाँधे जाने का कहीं उल्लेख नहीं है न उनके इस 
बन्धन से युक्त किये जाने का कहीं ज़िक्र मिलता है । फिर यदि यह वात 
भी सान ली जाय तव भी तो यह गर्भस्राव की वात इस स्थल पर अग्रा- 
सद्निक ही रहती है । 

तिलक कहते हैं कि आय्यों के प्रवनित्रास की बात ध्यान में रखने 
से यह सब कठिनाइयाँ दूर हो जाती हैं | वहाँ सुय्य कहीं कहीं एक दिन 
रात अदृश्य रहता है, कहीं तोन दिनरात, कहीं नौ-द्स दिनरात, कहीं 
सौ दिन-रात । अतः सभी कथाएं घट जाती हैं । अन्तरिक्ष के दिव्य 
जल के समुद्र में सूर्य अपने अदर्शन काल में निमभ रद्दता है, उसो में 
से उसका उद्धार होता है। अद्शन काल में उसको अन्धा कहना अलु- 
चित नहीं है । अन्रि की कथा भी सुबोध हो जाती है | सूथ्ये का ही नाम 
अतन्रि है । सात किरण वाला ( सप्तरश्सि ), सात घोड़ों वाला (सप्ताश्व) 
आदि सूर्य के नाम हैं ही, डसी प्रकार उनको वश्ति ( हिंजड़े ) का 


रूपक देकर सप्तवप्ति कहा है। वह दूस महीने तक तो गर्भ में रहता है, 


( १९९ ) 


उन दिनों देख पड़ता है, फिर गर्भ से निकलते ही सिऋि की गोद में 
चला जाता है, अदृश्य हो जाता है। यह धुत्रप्रदेश के उस प्रान्त की 
बात है जहाँ दस महीने <जाला और दो महीने अंधेरा रहता है। इन 
बादों की ओर वेद में कई जगह संकेत मिलता है, यधा : 
य है चकार न सो अस्य वेद थ ईं ददश हिरहुगिन्त तस्थात | 
सयातुर्बोचा परिवीतों अन्तर्वहप्रजानिश्वृतिदाविवेश || 
( ऋक १--१६४७, ३२ ) 
दोँमें पिता जनिता नामिरत्र वन्धुेगाता प्थियी महाँयस | 
उत्तानयोश्चस्वोयोनिरन्तरतज्ञा पिता दुहिदुर्ससमाधाव ॥ 
( 99 “ 9)१ ३३ ) 
जिसने उसको बनाया [ या उत्पन्न किया ] उसको नहीँ जानता, जिसने 
उसको देखा था, उससे वह छिपा हुआ है। माता की छुक्षि ने घिरा हुआ 
बहुत सनन्‍्तान उत्पन्न करके, वह निऋंति को चला गया | 
थ मेरा पिता है, मेरा उत्पपत्ति स्थान यहीं है| भूनाति मेरा बन्धु है, 
प्रथिवी मेरी माता है | पिता ने लड़की के गर्भ को दोनो उत्तान चमरप्नो-- 
चौड़े कदोरों के--बीच ( प्थिवी ओर शाकाश के बीच में ) दुक्षि में 
धारण किया | 
इसका तात्यय्य यह निकला कि प्रथिवी आर शआाछाश 
जो अन्तरित्ष है वह माँ की बह फोख हे जिसमें सृच्य रूपी गभ रहता 
है। गर्भ से निकल कर वह अरृश्य हो जाता है, अतः जो उसे जानते 
थे बह ( अब ) नहीं जानते, जो देखते ध्‌ वह ( ऋब ) नहीं देखते। 
दूसरी जयह आया है :-- 
कुमार माता युव॒ति: समुच्ध झ॒ह्य दिगाति न ददाति पित्र | 
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थनाकनस्य ने पमिवलनास:ः एर। परयन्ति निहितमग्दों ॥ 
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युवता नाता आहत दुनार दा दो हिपावर रखता ह, ता दो नहीं बनी ॥ 
लाग उरुका छापनाशणु रु गटों देखने वि न अस्मणादा न्थान मे सामने 
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सायण ने इस मंत्र के साथ रथ की पहिया से घायल एक राज- 
कुमार का उपाख्यान दिया है । 

अस्तु, इन सब वातों में तिलक वही ध्रवग्रदेश के सूथ्य के छिप 
जाने का संकेत पाते हैं | गर्भललाविणी उपनिषत्‌ के बारे में वह कहते हैं 
कि अच्रि रूपी सूय्य स्वय॑ अपने प्रसव की बात कर रहे हैं । वह लकड़ी 
की पेटी में बन्द हैं. या अन्तरिक्ष रूपी माठृकुक्षि में दस महीने तक 
रहने के वाद अरथात्‌ दस महीने के निरन्तर दिन के बाद अब उससे 
छुटकारा चाहते हैं और अद्श्य होना चाहते हैं । 

अब यदि दूसरे किन्हीं प्रमाणों से आर््यों का ध्रुतप्रदेश में रहना 
सिद्ध होता तो तिलक की इन कत्पनाओं में भी कुछ तत्व होता परन्तु 
हम पिछले अध्यायों में देख आये हैं कि वेददेक आपय्यों के सप्तसिन्धव 
के कहीं बाहर रहने का प्रमाण नहीं मिलता । अशि्विनों की कथाओं 
के लिये भी इतनी दूर जाना अनावश्यक है | पहिले तो रेभ और अज्यु 
की कथाएं ऐतिहासिक भी हो सकतो हैं । किसी का समुद्र में तीन दिन 
रात या नो दिन रात तक पड़े रहना और फिर छुटकारा पा जाना कोई 
असम्भव वात नहीं है। प्रत्येक आख्यान का दूसरा अथ ढंढना जब- 
दंत्ती है। परन्तु यदि निरुक्ति करनी दी हो तो सप्तसिन्धव से आगे 
बढ़ने की आवश्यकता नहीं है | यहाँ के तत्कालीन चारों ओर के समुद्र 
ओर यहाँ की तत्कालीन वषों सारा अर्थ समझा सकती है। कई दिनों 
तक बादल का घिरा रहना ओर फिर सूथ्य का निकल आना यहां होता 
ही रह्य होगा | हम पहिले देख चुके हैं. कि वपों का पूरा मान एक सो 
. दिन का था। इन्हीं दिनों में राजिसत्र होते थे, शंवर के गढ़ तोड़े जाते 
थे। यही बात ऋजाश्व की एक सो एक भेड़ों वाली कथा में कही गयी 
है। अत्रि सप्ततध्चि की कथा भी इसी वातावरण में समम में आती है। 
सच तो यह है कि वह यहाँ ध्रुवप्रदेश से अच्छा घटती है। भरुवप्रदेश 
में लगातार दस महीने का दिन कहीं नहीं द्ोता। इस दस महीने 
में सवेरा ओर संध्या भी अन्तर्गत हैं। चार महीने तक यदि लगातार 
दिन रहा तो प्रातःछाल और सायकाल में तो सूथ्य का प्रकाश पूरा 
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नहीं रहता । सूर्य इस काल में छगड़ा और रोगी भी कहला सकता 
है। बीच में कुछ चौबीस घंटे के सी अहोरात्र होते हैं, जब सू-+ कुछ 
काल के लिये अंधा भी हो जाता है । नीचे उतर कर, जेसे सप्तसिन्धव 
में, प्रति दिन सूख्य का रात्रि में अदशन होता है। दस महीने का 
सूथ्य दो महीने तक घोर वो में प्रायः अलक्ष्य हो जाता है। 
अत्रि की कथा का अथ वषो में ही ठीक बैठता है। तिलक की 
व्याख्या में एक दोष है । यदि यह साना जाय कि अत्रि रूपी सूय्य दस 
महीने चसक कर अब गर्भ से छुटकारा पाना चाहते हैं तो इसका 
तात्पच्य यह होगा कि निऋति सें चला जाना, अच्श्य हो जाना, अंधेरे 
से घिर जाना, संख्ये को अभीष्ट था । परन्तु अंधेरे में पढ़ना वो सूख्य 
के लिये वेदों में वन्‍्धन बताया गया है जिससे इन्द्र उनका उद्धार किया 
करते थे | फिर यहाँ वह अपने बन्धन को ही अपनी मुक्ति केसे कहते 
हैं ? वर्षापरक टीका में यह दोष नहीं आता । दस महदीन तक वर्षा की 
प्रतीक्षा की गयी है। गउओं ने, या उनके पदचिन्द्यानुसारी मनुष्यों ने, 
गवामसयनम_ किया है; दशग्वों का दस महीने यज्ञ हुआ है । बादल आये 
हैं परन्तु उन्‍होंने सूझ्य को घेर कर कैद कर खखा दे । सौ द्वार का 
पीड़ायृह है, इन द्वारों में से सूय्य की किरणें कुछ झुछ कभी कभी 
निकल आती है । उमस है, गर्मी है, तुप ( भूसे की आग ) की तपन है, 
जिसमें ताप होती हे पर ज्वाला नहीं फूटती। ऐसे समय अत्रि रूपी 
सूथ्य यह प्राथना करता है कि दे अश्विनों, जिस वर्षा के लिये दस 
महीने से प्रतीक्षा हो रही है, जो वर्षा दस महीने से गभ में है, उसे गर्भ 
से निकालों, बृष्टि कराओ। वृष्टि होने स वह घर या लकड़ी का दकूस 
जिसमें सू्य बन्द हो गये हैं आप से आप हृट जायगा, बादल का क्षय 
हो जायगा, सूस्य अथाोन्‌ अन्नि का छुटकारा हो जायगा। यहीं गर्भ- 
खाविणी उपनिपनू की प्रासट्विकता है । 
अश्विनों ने जो वध्रिमती (थिजड़े की पत्नी ) को हिरण्यहस्त नाम 
का लड़का दिया वह भी सरल हूँ । वेदों में उपा छहीं सूच्य की पत्नी 
कहो गयी हूँ, कहीं माता । पत्ती रूप से वह रात्रि में या वर्षा छे ओंयरे 
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में अपने पति से दूर पड़ जाती है. अतः उसका पति उसके लिये वश्ति- 
तुल्य है। परन्तु अश्विनों की कृपा से उसको पुत्र मिलता है। यह पुत्र 
भी सूय्य ही है | उषा की गोंद में सूय्य उदय होता है। लड़के को जो 
हिरण्यहस्त (सोने के हांथ वाला ) नाम दिया गया है यह नाम सूर्य 
का ही है । ऋक्‌ ६--५०,८ में सविता ( सूर्य ) को दविरण्यपारिण (सोने 
के हाथ वाला) कहा है। पाणि और हस्त शब्द सूर्य की सुनहरी 
किरणों के लिये ही आये हैं । 

गोतम का आख्यान भी यहीं घट सकता था। गोतम रूपी सूर्य 
प्यासे थे । गोतम का अथ्थ हुआ प्रकाशमय । अश्विन एक कुंआ कहीं 
से उठा लाये। उसका पेंदा ऊपर था और मुँह नीचे । उससे पानो 
गिरा। गोतम की प्यास बुझ गयी। तात्पय्य यह है कि अश्विनों की 
कृपा से बादल छा गये । उनसे जल गिरा | लोगों की प्यास बुक गयी, 
ठण्डक फेल गयी । 

सारांश यह है कि अशिवनों से सम्बन्ध रखने वाले आख्यानों से 
यह बात सिद्ध नहीं होती कि आय्य॑ लोग कभी धुवश्रदेश में रहते थे । 


उन्नीसवां अध्याय 
वेदिक आख्यान 


(ग) सुथ्ये का पहिया ओर विष्णु के तीन पद 

वेदों में इन्द्र प्रायः सत्र द्वी सूथ्य॑ के मित्र के रूप में दिखलाये 
गये हैं । वह वृत्र आदि असुरों को मार कर सूथ्य की रक्षा करते हैं । 
परन्तु एक आख्यान इसके विरुद्ध मिलता है । उसमें ऐसा कहा गया है 
कि इन्द्र ने सुथ्य के रथ का पहिया चुरा लिया। यों तो कहीं सूस्य के 
रथ को सात पहियों बाला भी कहा है. परन्तु प्रायः उसमें एक पहिया 
होने का ही वणन मिलता है| अधिक से अधिक दो पहियों के होने का 
संकेत है । अब यदि दो पहियों में से एक निक्राल दिया जाय तो रध की 
गति तो बिगड़ जायगी । वह चलेगा पर छुदकता हुआ, बहुत धीरे और 
अनिश्चित चाल से । यदि एक द्वी पहिया हो और वह निकाल लिया 
जाय तब तो रथ खड़ा हो जायगा । अतः इन्द्र ने सख्य को यदि रोक नहीं 
दिया तो उसकी चाल धीरो तो कर ही दी | ऐसा इन्द्र ने क्ष्यों किया ? 
यह कहा गया है कि रूख्य के पहिये से इन्द्र ने असुर्गें को मारा। 
ऋक ४-३०, ४ में कहा है सुपाय इन्द्र सर्यमू-इन्‍्द्र ने सृस्य को 
चुराया । यहाँ सूय्ये का अर्थ भाष्यकारों ने सृख्येचक्क अधान, सृख्य 
के रथ का पहिया ही किया है। यह चोरी कब ओर क्यों हुई उसका 
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इस मंत्र की व्याख्या में अशुष और कुयव को एथक्‌ सी ले सकते 
हैं| उस दशा में कुत्स के शुष्ण, अशुष और कुयव तीन विरोधी हुए। 
अन्यथा अशुष और कुयव शुध्ण के विशेषण माने जा सकते हैं। 
अशुष का अर्थ है बलवान , सर्वश्राही ओर कुयब का अर्थ है खेतों में 
खड़े अन्न का शत्रु | शुष्णका तो कई जगह जिक्र आया है। इसका 
अर्थ सर्वत्न सूखा-बृष्टिका असाव--लिया गया है। अब रही वात 
दशग्रपित्वे की । सायण ने इसका अथ ठीक नहीं किया है। उन्होंने दश 
का अथे किया है डंस लिया, काट लिया और ग्रपित्वे का अर्थ . क्रिया है 
लड़ाई में । अर्थात्‌ इन्द्र ने लड़ाई में शुष्ण को काट खाया, मार डाला | 
परन्तु प्रपित्वे शब्द वेद में अन्यत्न भी आया है । स्वयं सायण ने 
वहाँ दूसरा अथथ किया है, जैसे, 

मम ला सूर उदिते यम मध्यन्दिने दिवः। 

मर अपित्वे अपिशर्वरे वसवा स्तोमासों अवृत्तत ॥ 

( ऋ० ८--१, २९ ) 
यहां प्रपित्वे ददति और मध्यन्दिनि के साथ आया है ओर इन 
तीनों का अर्थ किया गया है “अन्त में', आदि में, ओर “मध्य में! । 
दूसरी जगहों में भी प्रपित्वे का अथ “अन्त में” होता है। अतः दश ग्रपित्वे 
का अथ होना चाहिये द्स के अन्त में । इस वाक्य का कोई तात्पय उनकी 
समझ में नहीं आया इसीलिये सायण ने वोड़फोड़कर दश ओर उपितले 
को अलग किया ओर अपित्वे का अर्थ युद्ध में किया । अब तिलक के 
अनुसार तो इस मंत्र का अथ यह हुआ कि इन्द्र ने शुष्ण आदि असछुरों 
के विरुद्ध कुत्स की सहायता की और सूथ्य के पहिये को चुराकर दस 
महीने के अन्त में आपदाओं को दूर किया। चूंकि कहीं कहीं धुय्ये 
की पहिया और कहीं कहीं सूच्ये का उल्लेख है अतः यह कह सकते हैं 
कि इन्द्र ने सूय्य को चुरा लिया अथात्त्‌ अच्श्य कर दिया। यह दस 
महीने के अन्त में सूस्ये का अदृश्य होना भुवग्रदेश में ही हो सकता है । 
परन्तु इस अथ में दो एक दोप हैं | साना कि सूर्य दस महीने में 
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लुप्त हो गया पर इससे शुष्ण कैसे मरा ? क्या धृवप्रदेश सें दो महीने 
की रात में फ़लल होती है ? ऐसा तो नहीं हो सकता, क्योंकि यव- 
फ़सल-को धूप भी चाहिये। फिर जब सूख्ये का लोप हो गया तो 
कुयव नहीं सर सकता । उन दिनों वर्षा सी नहीं होगी, शुष्ण भी जीता 
जागता रहेगा, तब लोगों की आपदाएं केसे दूर होंगी ? पर इसका 
दूसरा अर्थ यह किया जा सकता है कि दस महीने तक सूखा पड़ा था, 
फ़सल बिगड़ रही थी, लोग कष्ट में थे । इस दशा में इन्द्र ने सूथ्य के 
रथ को चुराया या सूथ्य को ( बादलों से ढककर ) अदृश्य कर दिया। 
इस प्रकार शुष्ण मारा गया, सूखा दूर हुआ, लोगों की आपदा दूर 
हुई इस व्याख्या की पुष्टि इस वात से भी होती है कि दशम सणडल के 
४३ वें सूक्त के ५ वें मंत्र में कहा है संवर्ग बघवा सूर्य दवत्‌+इन्द्र ने 
संवर्ग-्ृष्टि को रोकनेवाले--सूथ्ये को जीता। यह्‌ भी ध्यान रखना 
चाहिये कि शुष्ण से जो लड़ाई हुई थी बद्द यविए--गउओं के लिये-- 
थी। गो का अथ जलधारा प्रसिद्ध है। यह अर्थ यहाँ घटता 7 । तिलक 
के अनुसार टीका करने से नतो यह अर्थ घट सकता (न गो का 
प्रकाश अर्थ घट सकता है क्योंकि सूथ्य के अच्श्य हो जाने पर प्रकाश 
मिलने के स्थान में छ॒प्त हो जायया । 


विष्णु के तीन पदों की कथा पुराणप्रसिद्ध हैं। असुरशाज बलि ने 
इन्द्र से स्व का राज्य छीन लिया था। दलि की द्वानबीरना प्रसिद्ध 
थी । विष्णु उनके यहां बौने ब्राह्मण फे रूप में आये और उनसे तीन 
पद भूमि मांगी । बलि ने देना स्वीकार क्लिया। दिप्णु ने दो पांव में 
भूलोंक और घुलोक नाप लिया । तीसरे पांव में दलि को अपना शरीर 
देना पड़ा । फलतः वह पाताल में जा बसे और इन्द्र दो फिर अपना 
राज्य मिल गया । विए्णु ने यह वासन रूप इन्द्र की सहायता ऋछरने के 
लिये धारण किया पा । 


७ 
5 के 


यह पौराशिझ कया एक बेंदिक आख्यान का विस्तारित संस्क्रगा 


् घध्याज़्याद ०० # द्स्त प्रदार #थ्जो ्े है] 
हूं। बह आख्यानव इस प्रकार है: 


( २०६ ) 
विष्णोः कर्म्माणि पश्यत यतो ब्रतानि पस्पशे। हन्द्रस्य युज्यः सखा ॥ 
५ ( ऋक्‌ १--२२,१९ ) 
इृदं विष्णुर्विचक्रमे त्रेधा नि दघे पद्म | समूढ़मस्य पांछुरे ॥ 
( ऋक १--२२, १७ ) 
त्रीणि पदा विचकसे विष्णुगोंपा अदाभ्य:। अतो धर्माणि धारयन्‌ ॥ 
( ऋक्‌ १--२२, १८ ) 
विष्णु के कर्म्मों को देखो जिनके द्वारा यजमानादि बतों का अनुष्ठान करते 
हैं। विष इन्द्र के योग्य सखा हैं || इस ( सारे जगत पर ) विष्णु चले। 
( उन्होंने ) त्रिधा पांव रक्खा | उनके धूल से भरे पाँव से ( यह सारा जगत्‌ ) 
ढक गया । अजेय, ( जगत के ) रक्षक विष्णु तीन पद चले, धर्मों को 
धारण करते हुए | 
विष्णु के इन्द्रसखा होने के कई उदाहरण आये हैं। गउओं के 
उद्धार में तथा असझुरों से लड़ने में उन्होंने चराबर .न्द्र का साथ दिया 
है । उन्होंने यह तीन पाँव भी इन्द्र के ही कहने से रक्खे, क्‍योंकि ऋक 
४--१८, ११ कहता है : ह 
अथानवी दवृत्रणिन्द्रो हनिष्यन्तखे विष्णों वितरं विक्रमस्त्र | 
अथ बृत्र को मारते हुए इन्द्र ने कहा, हें सखे विष्णु, बड़े बड़े पांव 
रक्खो | वितरं विक्रमस्त्र का शब्दार्थ यही है। यहां ऋमस्त्र जो क्रिया पद 
आया है वह भी ऊपर के मंत्रों के विचक्रमे का सजातीय है। परन्तु 
सायण ने भाष्य में बड़े पराक्रमी हो', ऐसा अथ किया है। अस्तु, पर 
यह तीनों पद कहां रक्खे गये ? एक मत तो यह है कि विष्णु ने प्रथिवी, 
अन्तरित्त और आकाश में पांव रक्खा; एक दूसरा मत है कि पहिला 
पांव समारोहण ( उदयाचल ) में, दूसरा मध्य आकाश ( विष्णुपद ) 
में और तीसरा गयशिरस ( अस्ताचल ) में रक्खा गया। तीसरा मत 
यह है कि विष्णु प्थिवी पर अग्नि रूप से, अन्तरिक्ष में वायु रूप से 
ओर आकाश में सूथ्य रूप से वर्तमान हैं । इन सब मतों में यह ध्वनि 
निकलती है कि विष्णु सूथ्य का ही नाम है । पुराणों में भी विप्यु की 
गणना वारह आदित्यों में है । अब देखना यह; है कि विप्णुरूपी सूथ्य 


( २०७ ) 


का यह पद्सव्चार प्रति दिन होता था या साल में एक वार। ऋगक 
१--१५५, ६ में कहा है-- 
चतुथिःसाक नव्रति च नासमिश्रक्त न वृत्त व्यतीयीविषत। 
इसमें विष्णु के एक चक्र घुमाने की बात कही गयी है पर उस चक्र 
की बनावट को कई प्रकार से समझा जा सकता है | सायण कहते हैं कि 
चत॒र्मि: साकं नवति च नामभिः का अर्थ है चौरानवे नामों वाला 
२ चौरानत्रे की संख्या यों :पूरी करते हैं: १ संबत्सर, २ अयन, 
५ ऋतु, १९ मास, २४ पत्त, २० अइोरात्र, ८ याम (पह राशि । 
तिलक कहते हैं कि इसका अर्थ है “चार नाम वाले नब्बे घोड़ों वाला 
अथोत्‌ ३६० घोड़ों वाला । यों तो दोनों प्रकार से बषे और उसके 
विभागों का ही वोध होता है और विष्णु का सूस्ये से अभद पृष्ठ होता 
है परन्तु सायण के किये हुए अथ में खोंचातानी अधिक प्रतीत द्वोती है। 
किसी प्रकार चोरानवे को संख्या ला देना दूसरी बान | पर उन दिनों 
तो राशियों की अपेक्षा नक्षत्रों का अधिक व्यवद्ार होता था। उनकी 
संख्या २७ का अन्तभात क्‍यों नहीं हुआ ९ अखु, उसयतः यह बात 
निकली कि विए्णु ने वर्ष रूपी चक्र का घुमाया। यदि इससे यह मान 
लिया जाय कि यह वर्णन उनके संक्रमण का ही हैँ तो यह मानना 
होगा कि उनका पद्संचार भो साल में एक बार होता धा। तब एक 
बात यह भी निश्चित ही है कि एक पांव तो उस जगह ओर उस समय 
पड़ा होगा जहां और जब इन्द्र की अपछुरों से लड़ाई हुई। यह लड़ाई 
तिलक के अनुसार भूमंडल के नोचे उस प्रदेश में हुई थी जहां सर्स्ण 
प्रव॒ प्रदेश से अचृरय होकर छिप जाता है| वहां अंधरे छा स्थान था। 
अतः विष्णु का तोसरा पांव वहां पड़ा । यह तीसरा पांव था अथांत्‌ 
बप का तीसरा भाग था । दो पांव अथात्‌ आठ सहीने ऊपर पढ़े, एकऋ 
पांव अधात्‌ चार सहोने एथिद्यी के नीचे । यह श्रत्रप्रदेश छा ध्याठ 
मदीने का दिन झोर चार नहाने की राव दा गयी । तिलक अपने इस 
मत पी पृष्ठि इस दात में भी पाते हैं कि पुराणों दे: ऋनुसार विष्य चार 


(्‌ २०८ ) 


महीनों तक क्षीरसागर सें शेषशय्या पर सोते हैं। बृत्र को वेदों में 
अहि--सपे--कहा भी है। 

यदि यह बात दूसरे प्रमाणों से सिद्ध होती कि बृत्र और इन्द्र का 
युद्ध प्थ्वी से नीचे कहों हुआ था तो निस्सन्देह यह आख्यान भी उसी 
बात की पुष्टि करता पर हम देख चुके हैं कि यह लड़ाई वर्षो में हुई। 
अतः यही मानना ठीक जँचता है कि तीसरा पांव वो में पड़ा । विष्णु 
का जो शयन पुराणों में बतलाया गया है वह तो वर्षा के चातुमोस्य में 
होता है। कार्तिक की प्रबोधिनी एकादशी को वह उठ बैठते हैं । तिलक 
कहते हैं. कि पहिले यह शयन हेमन्त में होता था, फिर पीछे से जब 
आय्ये लोग ध्रुव््रदेश।से सप्तसिन्धव में आये तो उनको देशकाल के 
अमुसार अपने काल विभाग को बदलना पड़ा और उनके उत्सवों और 
धाम्मिक पर्वों का समय भी बदल गया । इसी प्रकार विष्णु-शयन हेमन्त 
से हटकर वर्षो में ओर उनका प्रबोध वसनन्‍्त से शरत्‌ में बला आया । 
सम्भव है यह बात ठीक हो पर किसी पुष्ट प्रमाण के अभाव में में इसे 
मानने में असमर्थ हूँ। 

विष्णु का एक नाम शिपिविष्ट है। यह नाम कुत्सितार्थ--निन्दा- 
त्मक--माना जाता है। यास्क ने इसको अच्छा अथ देने का प्रयत्न 
किया परन्तु भाषा में व्यवहार ज्यों का त्यों रह गया। इसका अर्थ 
किया जाता है शेप इच निर्वेश्ति:-पुरुष की गुप्त इन्द्रिय की भाँति ढका 
हुआ | विष्णु का सूच्य से अभेद मानकर इसकी, व्याख्या की जाती है 
अग्रतिपन्षरश्मिः--जिसकी किरणें साफ़ न हों। यह कहना अनावश्यक 
है कि यह अर्थ भ्रुवप्रदेश के छिपे सूझ्य के लिये भी लग सकता है और 
वर्षा में बादलों से घिरे हुए सूय्य के लिये भी । पर वर्षों के अस्फुट-- 
आधे प्रकट आधे छिपे-सूय्य के लिये कुछ अधिक ठीक जँचता है 
क्योंकि ध्रुवप्रदेशों में सूज्य ढका नहीं प्रत्युत अविद्यमान रहता है । 
... तिलक को कई पोराणिक कथाओं में भी बेंदिक आख्यानों की ध्वनि ओर फलतः 
भ्र्‌ वनिवास की भीनी स्घति मिलती है। शंकर के पुत्र कुमार ( स्कन्द ) का माता 
के गर्भ के बाहर जन्म लेना, अलग फेंका रहना, फिर बड़े होने पर असुरों के विरुद्ध 








( २०९ ) 


देवसेना का नायकत्व करना, रावण का दशशीप ओर राम के पिता का दर्रघ 
होना, यह तथा कई अन्य कथाएं उनका ध्यान उसी ओर खींचती हैं | इसमें तो कोई 
सन्देह नहीं है कि बहुत सी पौराणिक कथाएं वैदिक आख्यानों को बढ़ा घटाकर बनी 
हैं और इनमें आस्यों की सेकड़ों पीढ़ियों की स्मृतियां यथासम्भव सुरक्षित हैं। 
पुराणों के सम्बन्ध में खोज का विश्वाल ज्षेत्र प्रायः अछूता पड़ा है। सम्भव है एक 
दिन उनसे तिलक के मत को या किसी अन्य मत की पुष्टि हो जाय पर अब तक 
जो सामग्री प्राप्य है वह तो हमको सप्तसिन्धव से बाहर जाने की अनुमति नहीं 
देती | जब वैदिक उपाख्यान ही ध्रु वग्रदेश में आय्य निवास का समर्थन करते नहीं 
प्रतीत होते तो पौराणिक कथाओं के अर्थ को तोड़ मरोइ करना व्यर्थ है । 


धया 6 ह 'दु 


बीसवां अध्याय 
दूसरे देशों की प्राचीन गाथाओं से प्रमाण 


यद्यपि वैदिक आय्यों के आदिस निवास का पता हम उनके मूल 
भथ वेद में ही ढृढ़ते हैं और जो कोई मत इस विषय में हमारे सामने 
आता है उसको वेदों की ही कसौटी पर कसते हैं फिर भी और जहाँ 
कहीं इस सम्बन्ध में कोई संकेत मिलता हो उसकी ओर से आँख नहीं 
बंद कर सकते | पारसियों ओर बेदिक आसय्योँ का तो ऐसा संबंध था 
कि अवेस्ता में मिलने वाले प्रमाणों का विशेष महत्त्व है। पिछले 
अध्यायों में वेदिक आख्यानों के साथ साथ हमने अवेस्ता में के भी कई 
आख्यानों को मिलाया है। वही कथाएं हैं, वही नाम हैं, हाँ देव का 
असुर और असुर का देव हो गया है । यह कथाएं उस समय की संस्म- 
तियाँ हैं जब आय्य उपजाति की यह दोनों शाखाएं एक साथ रहती 
थीं। में इस प्रकार की एक और कथा दूँगा जो कुछ अंशों में गउओं के 
उद्धार की कथा से मिलती है। तिलक ने इसको श्रमाण के रूप में पेश 
भी किया है। 

अपीष और तिश्त््य की लड़ाई वुरुकश समुद्र में हुईं। बेंदिदाद के 
२१ व फ़गद में वुरुकश का वर्णन है। जिस प्रकार वेदों में जल और 
प्रकाश का गहिरा संबंध माना गया है यहाँ तक कि एक ही गो शब्द 
का दोनों के लिये प्रयोग होता है बेसे ही अवेस्ता में भी प्रकाश और 
जल का एक ही स्रोत माना गया है। जल को आह्वान करके ४ थे मन्त्र 
में कहा गया है : “ चूंकि बुरुकश समुद्र जलों का भण्डार ( एकत्र होने 
की जगह ) है, तुम उठो, अन्तरिक्ष मार्ग ( वायु मार्य ) से ऊपर जाओ 
ओर प्रथिवी पर नीचे उतरो ; प्रथिवी पर नीचे उतरों और अन्‍्तरिक्ष 
सार्ग से ऊपर जाओ | उठो और बढ़ते चलो, तुम, जिसके उदय और 
वृद्धि में अहुरमजद ने अन्वरित्ष साथ बनाया ? | चंकि प्रकाश और जल 


( २११ ) 


का संबंध है और प्रथिवी पर प्रकाश सूस्ये, चन्द्र और तारों से आता है 
इसलिये यह मन्त्र तीन वार पढ़ा जाता है और जल का आह्ान बारी 
घारी सूथ्ये, चन्द्र और तारों के साथ किया जाता है। तिलक इस मंत्र 
में अपने उस सत की पुष्टि पाते हैं कि आय्य लोग प्थिवी के चारों ओर 
दिव्य जलधाराओं का अत्तित्व सानते थे। पारसी लोग किंसों ऐसी 
वात को सानते हों या न हों पर इस मन्त्र से तो किसी दिव्य जल वाले 
समुद्र का पता नहीं चलता। इसमें वहो इन्द्र और बृत्र की लड़ाई की 
कथा है और यह लड़ाई बादलों के बीच में हुई है| वुरुकश वहीं प्रतीत 
होता है। जलों का नोचे से ऊपर जाना और ऊपर से नीचे आना 
सामान्य भौतिक दृग्विषय है, इसकों समझने के लिये दिव्य जलों की 
कल्पना करने की आवश्यकता नहीं है। यहाँ पर भीतिक जल और बादल 
का प्रसंग है, इस वात की पृष्टि इसी फ़गद के ररे मंत्र से होती है । बह 
इस प्रकार है: “हे पवितन्न ज़रथुश्त्र, इस प्रकार कहो 'आसो, ए बादलों, 
चले आओ, आकाश में वायु में से, पथित्री पर, एज़ारों वृद्ों के द्वारा, 
लाखों बृंदों के द्वारा ।” यहाँ धरत्यक्ष ही बादलों से जल गिरने की बान 

है। जब वुस्कश जलों का भण्डार था तो वह भो भेय हुल्या और खपसुरों 
ओर देवों का संग्राम यहीं बादलों में ही हुआ होगा। झपरेरा के अनु- 
सार अल्वुज या हरवर्जती नाम का एक पहाड़ प्रथ्वी छे चारों ओर ह । 
हमारे यहाँ भी लोग उदयाचल ओर अत्लाचज् नाम छे पराड़ों का 
जिक्र करते हू। तिलक जिव दूसरे प्रमाणों को पेश करते £ बह भी 
मेरी समक में उनके सत को पुष्ठ नहों करते | फ््रशियों ( दिवरों 
सम्बन्ध में कटद्टा गया ृू हि उन्होंने अंत्रिमेन्यु की दुष्ठता छा नष्ट 


तन 
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क्या किया जाय । वें फ़गदे में यह प्रश्न इस प्रकार है : “ हे भौतिक 
जगत्‌ के स्रष्टा, पविज्ञात्मद, यदि गर्मी बीत चुकी हो ओर जाड़ा आ 
गया हो, तो मझ़द के उपासक क्या करें ९? ८दें में प्रश्न का रूप यह है: 
/हे भोतिक जगत्‌ के ख्रष्टा, पविन्नात्मन्‌ , यदि मझिद के किसी उपासक के 
घर में एक कुत्ता या मनुष्य समर जाय ओर उस समय पानी वरस रहा 
हो या बरफ़ पड़ रही हो या हवा बह रही हो या अंधेरा छाने वाला हो 
जिसमें मनुष्य और पशु मार्ग भूल जाते हैं, तो मज्द के उपासक क्या 
करें १” अहुस्मब्द ने उत्तर दिया : “प्रत्येक घर में, घरों के प्रत्येक समूह 
में, मुर्दो' के लिये तीन छोटे घर बनाने चाहियें ।” ज़रथुश्त्र ने पूछाः “है 
भीतिक जगत्‌ के खष्टा, पविन्नात्मन्‌ ; मुर्दों के यह घर कितने बड़े हों ९” 
अहुरमज़द ने उत्तर दिया “धर्म के अनुसार सुर्दे के घर इतने बड़े होने 
चाहियें कि यदि वह पुरुष ( मतपुरुष, जीवितावस्था में ) खड़ा हो और 
अपने हांथ पाँव फेलाये तो उसके सिर याहाथ या पाँव में चोटन 
लगे । और उस मत शरीर को वहीं पड़े रहने देना चाहिये दो रात, तीन 
रात या एक महीने तक, जब तक कि चिड़ियां उड़ने लगें, पौधे उगने 
लगें, जल बहने लगे ओर वायु प्रथिवी पर से जल को सुखा दे ।” इसके 
बाद शव को समाधघिस्‍्थल पर ले जाने का आदेश है। अब तिलक का 
कहना है कि शव को एक रात, तीन रात या एक महीने तक वन्द 
रखना धुवप्रदेश की स्मृति है जहाँ सूच्य कभी-कभी एक दिन के लिये 
ओर कभी इससे भी अधिक समय के लिये अदृश्य हो जाता है। मुमे 
यह वात नहीं जँचती । यहाँ उन सभी अवस्थाओं के लिये विधान है 
जो सम्भवतः लोगों पर आ सकती थीं। आँधी चलना, पानी वरसना, 
वरक् पड़ना, रात का आँधेरा छा जाना, यह सभी वातें सप्तसिन्धव और 
ईरान दोनों देशों में हों सकती थीं। इनमें से कोई विपत्ति तो छुछ घंटों 
में ही टल जाने वाली है, इसीलिये एक रात का विधान है परन्तु गहिरी 
से गहिरी वर्षा और घोर से घोर तुपारपात में भी एक सह्दीने या इससे 
अधिक काल तक आऑँधेरा छाये रहने और आना जाना वन्द रहने की 
सम्भावना नहीं हो सकवी | इसोलिये एक मद्दीने की वात कहीं गयी है | 
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यदि भ्रवप्रदेश के लिये विधि बनायी गयी होती तो चार पाँच महीने 
तक का प्रवन्ध होता । हवा के द्वारा पानी का सुखाया जाना, चिड़ियों 
का उड़ना, पौधों का उगना यह सब बातें भी या तो वो से संबंध 
रखती हैं या धरुबप्रदेश के नीचे के देशों की सदियों से । जिन दिलों 
तिलक के अनुसार आय लोग शध्रुवप्रदेश में रहते थे उन्त दिनों तो वहाँ 
चिरवसन्त था। इस वारहमासी वसन्‍्त में पौधों का उगना या चिड्डियों 
का उड़ना कभी काहे को बन्द होता होगा, चाहे सूच्य के दशन हों या न 
हों । आज जब कि वहाँ कड़ी सर्दी पड़तो है और चारों ओर वफ़ जमी 
रहती है तब भी जो चिड़ियाँ उत्तर दक्षिण के भ्रवप्रदेशों में पायी 
जाती हैं वह जाड़ों के महीनों में वरावर सोती नहीं रहती । 

अतः यह प्रमाण तो पय्याप्त नहीं हैं | इनसे यह कदापि सिद्ध नहीं 
होता कि आय्यों का मूलस्थान कहीं ध्रुत्रप्रदेश में था परन्तु इस बात को 
हसने अस्वीकार नहीं किया है कि सप्रसिन्धव छोड़ने के बाद प्रवासी 
घ्ाय्यों की एक शाखा छुछ काल के लिये स्थान धवप्रदश म॑ रही हा। 
जब वह प्रदेश वसने के योग्य नहीं रह गया तो यह लोग घूमते फिरनसे 
इरान पहुँचे होंगे। इसका यह ताथण्ये भी नहीं कि दरान में रहने 
वाले सभी आय्य ऐय्यन दीजो में रहने वालों के हो वंशज हू | सम्भव 
है भारत छोड़कर एक शाखा सोधे ईरान पहुँची हो, दूसरी चद्रःर काट- 
कर आयी हो | ऐसा इतिहास भी मिलता है कि इंरान में प्रचलित धम्म 
का संस्कार उन संग पुरोहितों के द्वारा हुआ जो वहाँ उत्तर पश्चिम से 
सासानी नरेशों के समय में आाये। इस समय भी इरान छा धन्म उसी 
ढंग का था पर न तो उसका कम्मकांड ठीक घा, न दारनिकह विचारों 
का इछ ठोक रूप था, न उगसनाविधि सुव्यदस्पित थी । 

संग अपने साथ धस्स का परिप्छत रूप लाये ओर वही इंसान में 
राजातय पाकर चल गया । ईरान दो प्रचक्षित लाषा पहलदीयी जो 
घझाजदल की इरावी या फ़ारसी छा पूचरुप थी। संग अपने साथ जो 
भाषा लाये बह जन्द थी। ज्लेन्द, पहली, संन्टत सनी एदडी झटुन्द 
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की भापाए हे पर ज़ेन्द संस्छाद के अषिझ निश्ृमट हू । इससे यह अनु- 


मान होता है कि मगों के हाथों अवेस्ता को आय्य उपजाति को उस 
शाखा के संस्मरण मिले जो धुवप्रदेश में प्रवास कर चुकी थी। 
पारसियों के अतिरिक्त अन्य लोगों की पुरानी गाथाओं में कई बातें 
ऐसी हैं जो वेदिक आख्यानों से मिलती जुलती हैं। यूनानियों में प्रभात 
को इस (उषस्‌ ) कहते थे। लेढ लोंगों में उसे दिएप्रोदुक्ते ( दिवो 
दुहिता ) कहते थे और वेदों की भाँति इस शब्द्‌ का बहुबचन में भी 
प्रयोग होता था । यूनानियों तथा आयरलैंड वालों में ऐसी कथाएं हैं 
जिनमें एक ही ञ्री के लिये दो व्यक्ति लड़ते हैं और दोनों छः छः महीने 
के लिये उसके शरीर के भोक्ता होते हैं। इसका अर्थ यह निकाला जाता 
है कभी छः महीने तक दिन ओर छः महीने तक रात होती थी । यूनानी 
ऐसा मानते थे कि हेलिऑॉँस (सूर्य ) के साथ ३५० बैल और १५० 
भेड़ें थीं। इसका तात्पय्य यह निकाला जाता है कि कभी वह लोग ३५० 
दिनों का वर्ष मानते थे । आयरलैए्ड का एक आड्यान है कि कॉड़ोवर 
को फ़ेडेल्म नाम की एक सुन्दर कन्या थी, जिसके एक से एक कमनीय 
नो शरीर थे | कुकुलेन एक अवतारी पुरुष थे। वह पश्चिम की ओर से 
आक्रमण करने वाले शत्रु का सामना करने के लिये आगे बढ़े परन्तु 
सायंकाल के समय एक गुप्त स्थान को चले गये जहाँ फ्रेडेल्म पहिले ही 
पहुँच गयी थी । उसने वहाँ एक स्नान कुएड तेयार कर रक़्खा था। 
इसमें नहाने से कुकुलेन भावी युद्ध में विजयी होने के योग्य हो गये। 
यूनानियों में ऐथिनी एक देवकन्या थी। उसके भी नो शरीर थे | तिलक 
को इस नौ-वाली संख्या में वही कारण देख पड़ते हैं. जो नवग्वों से नी 
महीनों तक यज्ञ कराते थे, अर्थात्‌ किसी समय नो महीने का दिन 
होता था। रूस की एक कथा है कि एक समय एक बूढ़ा बूढी रहते थे। 
उनके तोन लड़के थे। दो तो समझदार थे पर तीसरा जिसका नाम 
आइवन था पागल सा था | जिस देश में आइवन रहता था वहाँ कभी 
दिन न होता था। वरावर रात रहती थी। यह एक साँध की करनी 
थी। आइवन ने इस साँवथ को सार डाला। तव वहाँ वारह सिर वाला 
एक सर्प आगया | आइवन ने उसको भी मार ढाला और सिरों को नष्ठ 
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केर डाला। तत्काल ही सवत्र उजाला हो गया । यह कथां सूस्य संबंधी 
प्रतीत होती है। तीन भाइयों में से एक के प्रदेश में अधेरा होने से 
साल के तिहाई साग अथोत्‌ चार महीने अंधेरा और शेष आठ महीनों 
में उजाला होने की ओर संकेत है। यह अधेरा करने वाला साँप वही 
तृन्न है जिसे वेद और अवेस्ता में अहि कहा है । एक दूसरों रूसी कथा 
में ऑशचाइ नाम का एक दानव, जिसके शरीर में केवल हड्डियाँ थीं, 
एक राजकुसारी को अपने महल में उठा ले जाता है । यह महल प्रथ्वी 
के नीचे था | एक राजकुमार उसे छुड़ाने के लिये निकलता है। सात 
बष के वाद उसे सफलता मिलती है। यहाँ भी सात महीने के दिन का 
कुछ संस्मरण सिलता।सा प्रतीत होता है । 

ऐसी ही और भी वहुत सी कथाएं हैं. जिनमें सूर्य का छिप जाना, 
वफ़े का पड़ना, अंधेरे का छाना रूपक वॉधकर दि्खिलाया गया है। 
इसमें तीन, सात, नो आदि संख्याओं के आते ही तिलक का ध्यान उन 
वैदिक मंत्रों की ओर जाता है जिनमें यह संख्याएं आती हैं । वह इन 
सव वातों को मिलाकर यह परिणाम निकालते हैं कि किसी समय इन 
सव लोगों के पूवेज धुवश्देश में एक साथ रहते थे। मेरी सममा में 
यह प्रमाण पर्याप्त नहीं हैं । यूरोप, विशेषतः उत्तरी यूरोप, के लोग 
सदी से परिचित थे, उनके देशों में वरफ़ पड़ती ही थी । नारे के उत्तरी 
भाग से तो धवप्रदेश के छुछ दृग्विषय देखे भी जा सकते थे। यूरोप 
के अन्य उत्तरीय देशों से भी कोई कोई साहसी व्यक्ति उत्तर की ओर 
यात्रा करते थे ओर उनके विचित्र अनुभवों की कहानी विकृ्नत रूप में 
फेज्नती थी । कई पुश्तों की अनुश्नुति उसके रूप में और भी उलट फेर 
कर देती थी। परन्तु कुछ थोड़े से ऊपरी साम्य सात्र से यह अनुमान 
नहीं किया जा सकता कि इन लोगों का यह अनुभव वेदिक आस्यों का 
भी अनुभव था। ऐसे अलुमान में केसी भूल दो सकती हैं वह इसी 
एक वात से प्रकट होती है कि ऐसी ही कथाएं क्रिनलेएड वालों में भी 
प्रचलित थीं। स्वच तिलक ने ही इस वात का ज़िक्र किया है | ते 
इससे तो यही मानना पड़ेगा कि फिन और वेदिक आय्य एक ही वंश 
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की दो शाखा थे और कभी एक ही साथ भ्रवप्रदेश में रहते थे। पर 
गेंधि जु ८ कु 

यह अलजुमान निराधार है क्योंकि यह स्वमान्य है कि क्रिन लोग तुकों 

ओर चीनियों की भांति मंगोल हैं । उतरी यूरोप वालों को भुवप्रदेश 

का थोड़ा सा अत्यक्ष ज्ञान है और अपधेरे उँजाले के दृश्य तो वषो और 

हिमपात तथा धुुबरात्रि में कुछ छुछ एक से ही होते हैं, इसीलिये 

कथाओं में कुछ कुछ समता है । 


्े 


सहेंजोदरों ओर हरप्पा के खंडहरों का सन्देश 


जो लोग भारतीय सभ्यता की प्राचीनता को स्वीकार नहीं करते 
उनका एक वहुत बड़ा तक यह है कि इस देश में बहुत पुराने स्मारक 
नहीं मिलते । न तो मूर्तियाँ मिलती हैं, न मन्दिर मिलते हैं, न प्रासादों 
के भप्नावशेष सिलते ऐछें, न नगरों के खंडहर मिलते हैं। जो कुछ मिलता 
है बह मौय्येकाल का, जिसको लगभग २२०० वर्ष हुए। इसके उत्तर 
में इतना ही कहा जा सकता था कि यहाँ की नदियाँ अपनी धारा बद- 
लती रहती हैं और प्रतिदर्ष नयी मिट्टों डालती रहती हैं, ओर यहाँ की 
गर्मी और दर्षो इंट पत्थर की वस्तुओं को वहुत दिनों तक रहने नहीं 
देते । यह कारण अंशतः ठीक हैं पर ऐसी ही परिस्थिति अन्यत्र भी है, 
फिर भी मिश्र और इराक सें ४००० से ६००० वर्ष तक की पुरानी चीजें 
मिली हैं । फिर भारत में ही २०००-२२०० वर्ष के पहिले का कुछ क्‍यों 
नहीं मिलता १ इसके साथ ही यह भी देखा जाता है कि मोय काल की 
कला प्रोढ है । ऐसा स्पष्ट प्रतीत होता है कि जिन कारीगरों के हाथों उन 
चीज़ों का निर्माण हुआ था वह नौसिखुए न थे वरन्‌ उनके पीछे सहस्रों 
वर्ष का अनुभव था । भारत में पुरानी चीज़ें मिलतीं ही नहीं, इससे 
पाश्चात्य विद्वानों ने यह्‌ निधारित किया कि भारतीयों ने यह विद्या 
इरानियों से सीखी | 

यह आरोप अच्छा न लगता हो पर इसका कोई सनन्‍्तोपजनक उत्तर 
नहीं था और भारतीयों को यह लान्‍्छन स्वीकार करना ही पड़ता था 
कि उनकी कला वहुत प्राचीन नहीं है । अकस्मात्‌ ही इस लाब्छन का 
परिहार दो गया । सिन्ध के लारकाना ज़िले में महेंजोदरों नाम की एक 
जगह हैं। इसका अथ है सुर्दो का टीला। यहाँ कई ऊँचे डँचे टील थ 
जिनमें वौछ अवशेष थे। सं० १५७८ में श्री वैनर्जी इन अवशेपों की 

आआ० र८ 
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खुदाई कर रहे थे। एकाएक उनको कुछ ऐसी चीजें मित्री जो वौद्धकाल 
से वहुत पुरानी थीं। फिर तो १५७५ से १९८४ तक वहाँ खुदाई हुई । 
भूगर्भ में से एक के नीचे एक सात बस्तियोँ निकलीं । सम्भवतः अभी 
नीचे एकाघ तह और मिलेगी । 

सबसे नीचे एक नगर सिला है। इसमें इंट के पक्के घर हैं, अच्छी 
सड़कें हैं, पानी निकलने के लिये नीचे नालियाँ बनी हैं । मन्दिर हैं, 
मूर्तियाँ हैं। बहुत से मुहर भी मिली हैं । इनपर लोगों के नाम खुदे हैं । 
इनसे दस्तावेजों और दूसरे काग्ज़ों पर भुहर किया जाता था | इसी 
प्रकार की चीज़ें उत्तरी सिंध में हरप्पा में, जो मुल्तान जिले में है, 
मिली हैं । 

यहाँ महेंजोद्रो और हरप्पा की खुदाई और उसके फलस्वरूप जो 
वस्तुएं उपलब्ध हुई हैं. उनका वन करने की आवश्यकता नहीं है। 
जिन लोगों को इस विषय में रस हो उन्हें मारशल की सचित्न पुस्तकों 
को देखना चाहिये । इतना ही कहना पय्योप्त है कि महेंजोद्रों की कला 
बड़े ऊंचे कोटि की है । इस विषय के विशेषज्ञों का कहना है कि यह 
चीज़ें ४५०० से ५५०० वर्ष पुरानी हैं। अतः इनके द्वारा भारतीय कला 
का इतिहास फम से कम तीन हज़ार वर्ष और पुराना हो जाता है। मेंने 
£ कम से कम ” इसलिये कहा है कि महेंजोदरों की कला की प्रोदृता इस 
बात की साक्षी है कि उसके भी पीछे कम से कम पाँच सौ वर्ष का 
अनुभव था । 

सिन्ध के जलवायु में उस समय से आज वहुत परिवततेन हो गया 
है । भौगोलिक रूप भी बदल गया है । महेंजोद्रों इस समय समुद्र से 
९५ फोस दूर है पर ऐसा प्रतीव होता है कि उन दिनों बह समुद्र तढ पर 
था। धीरे धीरे सिन्धु ने सिद्दी डाल कर इतना समुद्र पाठ दिया है। 
हरप्पा महेंजोदरों से लगभग १९० कोस उत्तर है। ऐसा प्रतीत होता दै 
कि पहिले यहाँ बहुत बड़ी नदी बहती थी। आजकल मुल्तान में वर्षा 
बहुत कम होंती थी, पर आज से दो-ढाई सौ वर्ष पहिलें बहुत वर्षो 
होती थी । आज से लगभग चार सौ वर्ष पहिले तक सिन्ध में बड़ी मेह- 
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रान नाम की नदी सिन्धु के प्रायः वराबर वराबर बहती थी । अब यह 
बहुत छोटी चदी हो गयी है । सतलज जो आजकल व्यास में गिरती है 
पहिले इसी में गिरती थी | इसकी एक शाखा हकरा सूख ही गयी है । 
इस सब बातों से अनुसान होता है कि जिन दिनों महेंजोद्रों और 
हरप्पा आवाद थे, उन दिनों यह प्रान्त आज की भांति मरुप्राय न था। 


इस खुदाई से यह बात तो सिद्ध हो गयी कि यदि सारे भारत में 
नहीं तो कम से कम सिन्घु नदी के किनारे बसे हुए इस प्रान्त में तो 
आज से पाँच हज़ार वर्ष पहिले भी वड़े बड़े नगर बसे थे, पक्के घर होते 
थे, कला का विकास हो चुका था ! उन दिलों सी यहाँ का प्रभाव दूसरे 
प्रदेशों पर पड़ता ही होगा क्‍योंकि यहाँ के लोगों का व्यापारिक संबंध 
तो दूसरे प्रदेशों से रहा ही होगा । अतः यह अनुमान निराधार न होगा 
कि आज से ४०००-४००० वर्ष पहिले इस प्रकार की कला और वास्तु- 
विद्या दूसरे प्रान्तों में भी थोड़ी बहुत फैल चुकी होगी। इस प्रकार 
मौय काल और उसके बाद की कला का पिठृत्व खोजने हमको ईरान 
जाने की आवश्यकता नहीं है, वह भारत सें ही मिल जाता है । 

परन्तु महें जोद्रो की खोज ने एक और विलक्षण वात दिखलायी । 
इरान के पश्चिम दुजला और फ़रात नदियों के, जिनको अंग्रेज़ी नक्त्शों 
में टाइम्निस और यूफ्रेटीज़ लिखा जाता है, अन्तर्वेद का प्रान्त सभ्यता के 
इतिहास सें एक विशेष महत्त्व का स्थान रखता है । हज़ारों वषे तक 
यहाँ वलवान राष्ट्र रहे हैं जिनकी कीर्तियाँ आज भी खंडहरों के रूप में 
मिलती हैं। किसी समय यूरोपवाले ऐसा मानते थे कि सभ्यता का 
विकास सबसे पहिले मिश्र में हुआ पर आज यह चात प्रायः सवंमान्य 
हो गयी है कि इराक़ के इस प्रदेश में उसकी नींव मिश्र से भी पहिले 
पड़ी थी। यहाँ की सबसे पुरानी सभ्यता वह है जिसे सुमेर-अक्काद की 
सभ्यता कहते हैं। इसके वाद चेल्डिया, फिर बैविलन का काल आता 
है। इसी रूमय यहूदी भी रंगमंच पर आये ओर उनसे इस देश की 
सांस्क्षतिक सम्पत्ति का प्रसाद यूरोपवालों को मिला | प्रथिवी के इति 
हास का यह बड़ा ही रोचक ओर शिक्षाप्रद अंश है। वह राष्ट्र दुप्त हो 
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गये, उनकी बोली आज कहीं सुनायी नहीं पड़ती परन्तु उन्तके आवि- 
प्कार, उनके विचार आज भी हें ओर उस संस्कृति और. सभ्यता के 
अविच्छेय अंग है जिससे सारा सभ्य जगत्‌ लाभ उठा रहा है । 

मेंने ऊपर कहा है कि इस प्रदेश की छुप्त सभ्यताओं में सुमेर- 
अकाद सबसे पुरानी थी। यह आज से ६००० वर्ष पुरानी बतलायी 
जाती है। इसके दो केन्द्र थे। एक तो अकाद और दूसरा उससे दक्षिण 
शुमीर (या सुमेर )। पीछे से यह दोनों नगर या राज एक हो गये। 
इनके भग्नावशेष आजकल खोदे गये हैं और इनकी उत्कृष्ट कला का; जो 
सैकड़ों वर्षों में उन्नति की उस सीसा तक पहुँची होगी, परिचय देते हैं) 
अब जो विलक्षण बाव देखने में आयी वह यह है कि महेंजोद्रो में 
जिस सभ्यता का परिचय मिलता है वह उसी ढंग की है जैसी कि सुमेर 
को सभ्यता थी । सकानों की वनावट का ढंग वही है, सूर्तियाँ बेसी ही 
हैं, मुहरों पर तथा दूसरी जगह उसी प्रकार के अक्तर खुदे हैं, दोनों 
जगहों की भाषा एक हो है और छई व्यक्तियों के नाम सी दोनों जगहों 
में मिलते हैं । इतना गहिरा सास्य है कि इस बात में कोई सन्देह नहीं 
हो सकता कि हम दोनों जगहों सें एक ही सभ्यता ओर, संस्कृति के 
प्रदर्शन देख रहे हैं । मूर्तियों के आकार से यह लोग तूरानो अर्थात 
मंगोल उपजाति की शाखा से प्रतीत होगे है ।इनकी भाषा का ठीक ठीक 
स्वरूप क्या था यह नहीं कहा जा सकता | कुछ लोगों का अलुमान है 
कि वह द्राबिड़ थी परन्तु कुछ दूसरे विद्वान उसे संस्कृत से मिलती 
जुलती मानते हैं | 

भारतीय संस्कृति से भी कई वादें मिलती जुलती हैं पर कुछ बातों 
में बड़ा अन्तर भी है। इनके एक उपास्य इन्दुरु (चेदिक इन्द्र ?) थे। 
इसके दूसरे उपास्य सूथ्य थे। उनका नाम शमस था। सूथ्य को यह 
लोग मछली से उपसम्ा देते थे। कभी कभी सूच्य' को शु-वा--परदार 
मछली--ओऔर कभी वि-इ-एश-घड़ी मछली--कहते थे। इसके साथ 
न-मनुष्य--जोड़ने से वि-३-एश-न--महा-नर-सत्त्य--वनता है । इस 
देंव की जो मूर्वियाँ मिलती हैं उनमें आधा शरीर महुष्य का हैः 


( २२१ ) 


आधा सछली का, या आगे का साग सनुष्य का, पीठ सछली की । 
कुछ लोगों का यह अनुमान है कि यह बि-ह-एश-न विष्णु का ही रूपा- 
न्तर है । यह भी याद रहना चाहिये कि विष्णु सूच्य का एक नाम है 
ओर विष्णु का पहिला अवतार आधा मनुष्य आधा मछली के रूप में 
हुआ था । महेंजोद्रों तथा सुमेर में एक देवी की मूर्तियाँ वहुत मिलती 
हैं। इनको माठदेवी का नाम दिया गया है। इनके अतिरिक्त शिव की 
भी सूर्तियाँ मिलती हैं। वेदों में इन्द्र, वरुण, विष्णु, सूथण आदि के 
नाम आते हैं, उत्तको यज्ञभाग दिये जाते हैं परन्तु मंदिर और मूर्ति का 
पता नहीं चलता । परन्तु महेंजोदरो में जो सूर्तियाँ मिली हैं वह कई 
बातों में आज कल जैसी हैं। शिव की मूर्ति योगी की मुद्रा में है। 
तीन मुख हैं, सिंहासन के ऊपर सासाम्र ध्यान लगाये सिद्धासन से बेठे 
हैं। गले में बहुत सी मालाएँ पड़ी हैं, हाथों में भी कई आशूपण या 
माला पहिने हुए हैं। शिव का नास पशुपति भी है। स्थात्‌ इसी लिये 
मूर्ति के चारों ओर चार पु हैं : हाथी, व्याप्र, सहिप और गेंडा। 
सिंहासन के नीचे दो हिरण हैं | मस्तक के ऊपर दो सींगें बनी हुई है । 
सम्भवतः इन्होंने ही आगे चल कर त्रिशूल का रूप धारण किया । अब 
तक्र इससे प्राचीन प्रतिसा भारत में नहीं मिली 2 | इस सूर्ति के सिवाय 
कई शिवलिंग भी पाये गये हैं । ब्रष की भी वहुत सी मूर्तियाँ मिली हैं, 
यद्यपि यह ठीक ठीक नहीं कहा जा सकता कि दरप और शिव में कोई 
संबंध था या नहीं । 

परन्तु साच्श्य यहीं समाप्त नहीं होठा, कई विद्वानों के सत में इससे 
कहीं आगे जाता है। वेदों में कई ऐसे शब्द हैं जिनका कुछ ठीक अर्थ 
नहीं लगता । जर्भरी, तुफरी, इसके उदाहरण हे । इन विद्वानों की 
सम्मृति है कि हम इन शब्दों का अथ लगाने में इसलिये असमथ होते 
हैं कि हम भारत के बाहर दृष्टि नहीं डालना चाहते! यह शब्द इराक 
की नदियों, पहाड़ों और नगरों के प्राचीन नाम हैं। इसी प्रकार जिन 
नरेशों के नाम वेदों में आये हे उनसें से कइ भारत में शासन नहीं करते 
थे वरन्‌ तत्कालीन इराक के राजा थे । इनके नाम अब भी इराक्न में प्राप्त 


| 
हि 


| 


( ररर ) 

पत्थरों, ई'टों और मूर्तियों पर खुदे मिलते हैं। यदि आय्यों की एक 
शाखा भारत में थी तो उसी समय दूसरी शाखा इराक् में थी। दोलों में 
सम्पक था, इसलिये वेदों में दोनों का इतिहास है । जिन विद्वानों ने इस 
क्षेत्र में काम किया है उनमें एक भारतीय, अध्यापक प्राणनाथ विद्या- 
लंकार, भी हैं । 

वूसरे लोगों का, और इनमें ही वह सब भारतीय हैं. जो बिना 
किसी प्रमाण ढंढ़ने का कष्ट उठाये यह साने बेठे हैं कि प्राचीन भारत 
सभ्यता ओर संस्कृति में जगद्गुरु था, यह मत है कि यह साहश्य कोई 
आश्चय्य की बात नहीं है । इराक़ के लोगों ने भारत से ही तो सभ्यता 
सीखी थी। हमारे देश के चक्रवर्तियों ने समय समय पर सारी प्रृथ्वी 
को जीता था । इराक्त में भी आय्य गये ही होंगे और वहाँ राज भी किया 
होगा । इसलिये वहाँ भारतीय ढंग के चिन्ह मिलने ही चाहिये'। ऐसा 
माना जा सकता है कि महेंजोदरों से ही बह लोग गये होंगे जिन्होंने 
सुमेर, अक्काद, चेल्डिया आदि को बसाया । इसीलिये वहाँ सिन्ध प्रदेश 
की छाप अधिक देख पड़ती है। महेंजोदरों का समय वैदिक काल के 
पीछे का है अतः स्पष्ट ही यह सभ्यता वेदिक आय्य सभ्यता का एक 
विकसित रूप है । 

एक तीसरा पक्ष भी है जो इसका ठीक उल्टा है। इसके मुख्य प्रव- 
तक डाक्टर वेंडेल हैं | इसके अनुसार सुमेरनिवासी ही प्राचीन आय्ये 
थे और सुमेर की सभ्यता ही प्राचीन आय्य' सभ्यता थी । सुमेरवालों 
की एक शाखा ने सिन्ध आ्रान्त को जीतकर महेंजोद्रों बसाया ओर वाद 
में उसकी धाराएं सप्तसिन्धव और उसके पीछे भारत के कोने कोने में 
पहुँचीं। दूसरी लदर पश्चिम की ओर गयी । उसने यूरोप वसाया | इस 
मत की पुष्टि में वह कई प्रमाण पेश करते हैं । उन सब पर यहाँ विस्तृत 
विचार करना अनावश्यक है परस्तु उनका स्वरूप तो देखना ही 
चाहिये | 

वेंडेल कहते हैं कि वेदों में कई जगह सिन्धुप्रदेश और वहाँ के रहने 
वालों की ओर संकेत है। जैसे, मरुतों के द्वारा सिन्धु की रक्षा का कई 


( रशे३ ) 

जेंगह उल्लेख है। उनका कहना है कि यह मरुत्‌ वस्तुतः सुमेरियों की 
वह शाखा है जो इराक में ऐमेराइत नाम से प्रसिद्ध हुई। क्षत्रिय वह 
ज्ञोग थे जो सिकनद्र के समय तक सिन्ध के आस पास के प्रदेश में 
खत्ती नास से और प्राचीन काल में इराक में हत्ती या हित्ती ( हिद्वाइट ) 
कहलाते थे । इन हत्तियों में नासत्यों --अश्विनों-की पूजा नस्साति नाम 
से होती थी और यह लोग मित्रावरुण को भी पूजते थे। सुमेरियों की 
ऐसी मुहर मिली हैं जिनसे यह प्रतीत होता है कि इन लोगों में पुरोहित 
को बरणगु कहते थे । वेडेल की राय में प्रसिद्ध पुरोहित भ्वगुवंश का नाम 
इसी बरगु से निकला है । इसी प्रकार कए्व नामक बरम का भी पता 
चलता है। बरम का अथ था विद्वान । इसका तात्पय्य यह निकाला 
जाता है कि यह बरम ही ब्राह्मण शब्द का पूवरूप है। इन्होंने कई 
राजवंशों तथा तत्कालीन प्रमुख पुरुषों की वंशावलियाँ उनकी मुधरों से 
निकाली हैं और उनको पुराणों में दी हुई तथा वेदों से निर्मेत बंशा- 
वलियों से मिलाकर दोनों की समता दिखलायी है | उदाहरण के लिये 
यह तालिका लीजिये :-- 


सुमे रिश्वन नाम पोराणिक नाम 
उस्ञ्रा या वशस्माह अश हयश्व या वाम्यश्व 
मद्गल मुदूगल 
वि-श्रशनदि पसेनदि या चध्यस्व 
एनेतर्पि दो 


इसमें अन्तिम नाम नहीं मिलता । इसी प्रकार गाधिवंश की भी 
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वंशावलि तेयार हुई है। इस वंश को सुमेरिअन में गुदिश्न वंश 
कहते थे :-- 


( रे२४ । 


सुमेश्श्रिन नाम पोराणिके नाँम॑ 
उरू अश्व कुश वलाक 
| 
। 
खशु महिन्र कुश 
गुदित ह कुशुम्भ 
( पुरी ) उरु आशतिन गिसु -- गाधि 


उरू अ्शजिकुग | 
सत्यवती ८ उस ऋचिंक 
शतु॒दुकमिन । 

| जमदग्नि 


बुरशसिन ( या पुरशसिन ) शुअ्रशसिन | ] 
परशुशम॒ सुपेन 


( का अर्थ है, विवाह हुआ ) 


हम दीघेतमा ऋषि की कथा पहिले दे आये हैं । जब वह नदी में 
डाल दिये गये तो बह॒ते-बह॒ते अंग देश जा निकले। वहाँ के राजा ने 
उनको जल में से निकाला । उसकों लड़का न था । उसने उनसे कहा कि 
आप मेरी पत्नी में पुत्र उत्पन्न करें । उन्होंने स्वीकार कर लिया। परन्तु 
रानी ने उनके पास आप न जाकर उषित्‌ नाम की एक दासी भेज 
दी । ऋषि सर्वेज्ञ थे । इस छल को जान गये पर उन्होंने अपने तपोबल 
से उस दासी को पवित्र करके ऋषिपत्नी वनाया। उससे उनको एक 
लड़का हुआ जिसका नाम ओऔषिज कक्तिवान्‌ रकखा गया। यही अंग 
का युवराज हुआ । यह लड़का भी ऋषि हुआ । इन्द्र ने प्रसन्न होकर 
इसको धबचया नाम की एक सुन्दर त्री श्रदान की । यद्द कथा वेद में 
भी दी है 

अददा अगथीं यहते वचस्यवे कन्नीवते वृचयामिन्द्र छुन्वते 
( ऋक्‌ १--५१, १३) 

है इन्द्र, तुमने बुड्ढे, स्व॒ति करने वाले, सोमरस निकालने वाले, कक्षिवान्‌ 

को युवति इचया दी | 


( १२५ ) 

अब महेंजोदरों में एक मुद्दर मिली है जो उरिकि ( या उऋकि ) 
की रहने वाली दासी उशिज की है। बृचया का नाम बूच, बृक, उरिक, 
उरिच, उरिक्कि, उऋणचि, इनमें से किसी भी जगह की रहने वाली स्त्री 
को दिया जा सकता है। जो कथा ऊपर दी गयी है. उसके अनुसार 
वृचया कक्षिवान्‌ की पत्नी थी ओर दासी उषित्‌ उनकी माता थी । सम्भव 
है हजारों वर्ष के इतिहास में कुछ भूल पड़ गयी हो और बृचया ही 
उषित्‌ नाम की दासी रही हो | जो कुछ हो 'डरिकि की रहने वाली दासी 
उषिज' और 'दासो उपषित्‌” तथा 'बृचया'” के नामों में बहुत साहश्य है । 

इतने संकेत ही पण्याप्त हैं। इतना और कह देना आवश्यक है कि 
बैंडेल का यह मत विशेषज्ञों में सबमान्य नहीं है। कई लोग इन मुहरों 
पर खुदे नामों को दूसरे प्रकार से पढ़ते हैं । उदाहरण के लिये पहली 
वालिका को ही लीजिये :-- 


वेडेल् के अनुसार दूसरे विशेषज्ञों के श्रनुत्तार 
छस्झ्रश्‌ उर निना 
मद्गल अ्रकुरगल 
विश्रवशनरि इअसतुम 
एने तर्पि एनलि तर्जि 


फिर भी जितना साहृश्य निर्विवाद है उतना ही विचारणीय है। 
अभी इसके संबंध में कोई बात निश्चय के साथ नहीं कही जा सकती । 
न हम यही ठीक ठीक कह सकते हैं कि सिन्ध से लोग जाकर इराक में 
बसे, न इसी का कोई पुष्ट प्रमाण है कि सुमेर से कुछ लोगों ने भारत 
में उपनिवेश वसाया । वेदिक सभ्यता और महेंजोदरों की सभ्यता का 
क्या संबंध है यह भी अनिश्चित है। यों तो वेदों में नगरों और क्लिलों 
का भी जिक्र आता है परन्तु वैदिक आर्य्यो' की सभ्यता कृपिप्रधान ही 
प्रतीत होती है । महेंजोदरों जेसे सुब्यवस्थित नगरों का पता नहीं 
चलता । इससे यह कद्दा जा सकता है कि वेद्क सभ्यता प्राचीन है 
ओर महेंजोदरों काल से कम से कम चार पाँच हज़ार वर्ष पुरानी है। 
धीरे धीरे उसका विकास हुआ और बड़े बड़े नगर वसने लगे । यह हो 
सकता है पर इसको मानने में दो तीन वड़ी अइचनें पड़ती हैं। वेदों में 

आा० २९ 


( २२६ ) 

सोना, चांदी ताँवा के साथ साथ लोहे का बरावर उल्लेख है। वेद्क 
आय्ये लोदे से काम लेते थे । परन्तु महेंजोद्रों में और धातु मिलते हैं, 
लोहा नहीं मिलता । वैदिक आय्य शत््र तो चलाते ही थे, अपने शरोरों 
की रक्षा के लिये कवच भी पहिनते थे । परन्तु महेंजोदरों या सुमेर में 
कवच का कोई पता नहीं चलता | यदि इस सभ्यता का विकास वेदिक 
सभ्यता से हुआ होता तो यह असम्भव था कि यह लोग ऐसी उपयोगी 
चीज़ों को भूल जाते । वेदिक उपासना में यज्ञों का ही मुख्य स्थान है 
पर इनके मन्दिरों में उपयुक्त यज्ञकुणड या वेदियां नहीं मिलतीं। वेदों 
में गझ का महत्त्व है, इनके यहां वृष को ग्राधान्य है | यह समझ में नहीं 
आता कि यह बातें केसे हुई! | हम यह भी देखते हैं. कि बेद्क आर्य्यों 
के वंशजों में आज भी गऊ का वही, वरन्‌ उससे सी ऊँचा, स्थान है । 
महेंजोदरों के निवासी घोड़े से भी अपरिचत प्रतीत होते हैं । 

यह मानने में भी कठिनाई है कि सुमेरिश्रन सभ्यता से बेदिक 
सभ्यता निकली। पहिले तो नगरों में केन्द्रीभूत व्यापारप्रधान 
सभ्यता आआमों में केन्द्रीभूत कृषिप्रधान सभ्यता में केसे बदल गयी, यह 
आश्चय्य की बात है | सुमेरिअ्नन सभ्यता में लिखने का प्रचार है पर 
वेदों में लिखने का कहीं स्पष्ट प्रमाण नहीं मिलता। यह भी सन्देह- 
जनक है । उन सब देव देवियों ओर उनके सन्दिरों को छोड़ कर यज्ञ- 
यागादि का प्रचार होना भी समझ में नहीं आता । 

बात यह है कि यदि यह खोज जारी रही तो इससे न केवल भारत 
या पश्चिमी एशिया वरन्‌ समस्त सानव्र सभ्यता के इतिहास पर बड़ा 
प्रकाश पड़ने वाला है | सम्भवतः वहुत से विचार जो आज रुढ़ियों की 
भाँति पकड़े जाते हैं छोड़ने होंगे। कोई आश्चय्य की वात न होगी 
यदि आय्यों के आदि निवास के प्रश्न को निवदाने में भी सहायता 
मिले । पर अभी तक जो सामग्री मिली है वह अपस्योप्त है। जो खुदे 
हुए लेख मिले हैं उनका क्या अर्थ है, इस संबंध सें सब विद्वानों का 
मद एक नहीं है । अतः उनके सहारे अटकल लगाना आ्रामक होगा । 





बाईसवां च्यध्या 
घबडइसबा अध्याय 
(१ + 
आय्य संस्कृति का भारत के बाहर प्रभाव 


आजकल संस्कृति और सभ्यता नाम लेने से डस संस्क्ृति और 
सभ्यता का वोध होता है जिसका सम्बन्ध पाश्चात्य यूरोप और अमे- 
रिका के संयुक्त राज से है। यही देश सभ्यता के रक्षक पोषक माने 
जाते हैं, यही अपने को जगदुगुरु सानकर दूसरे लोगों को सभ्य और 
संस्क्षत बनाने का दम भरते हैं। यदि इनपर कोई विपत्ति आती है तो 
कहा जादा है कि प्रथिवीतल से सभ्यता और संस्कृति का ही लोप होने 
जा रहा है । 


इस सभ्यता का उद्गम यूनान और तत्पश्चात्‌ रोम से हुआ, इस- 
लिये यह स्वाभाविक है कि यूरोपनिवासी यूनान और रोमवालों का 
अपने को चिरऋणी मानें। पर इतना वो वह प्रत्यक्ष देखते हैं कि इन 
देशों की सभ्यता पर कुछ ओर देशों का प्रभाव पड़ा था। इन देशों में 
पहिला स्थान मिश्र का है। सिश्न का ऋई हज़ार वर्षों का इतिहास प्रायः 
अविच्छिन्न रूप से सिलता है। उसके खेंडहर आज भी उसकी पुरानी 
संसक्ृति का साध्ष्य दे रहे हैं। उसको सभ्यता यूनान से बहुत पुरानी 
थी ! पाश्चात्य विद्यन ऐसा सानते रहे हैं कि इस एथिवी पर सभ्यता 
का उदय पहिले पहिल नील के किनारे सिश्र सें ही हुआ । 

कुछ थोड़ा सा उपकार फ़िनोशियन लोगों का भी माना जाता है । 
ऐसा विश्वास किया जाता है कि यह लोग पहिले इरान में, फिर शाम 
में, फिर उत्तरी अप्रौका में आ वसे पर जहाँ रहें समुद्र के किनारे ही 
रहे | यह लोग दूर दूर तक सउुद्र यात्रा ऋरते ध । ऐसा माना जाता है 
कि यूरोप ही चहीं प्रत्युत मिश्न को भी इन्हांने कइ वातों में सभ्यता का 

द्या हे 
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इनके अतिरिक्त यूरोपवाले यूरोप के बाहर के दो ही राष्ट्रों को सच- 
मुच जानते हैं या यों कहिये कि दो का ही प्रभाव यूरोप पर थोड़ा बहुत 
मानते हैं । पहिले वो यहूदी हैं । इन्होंने ही यूरोप को ईसाई धर्म दिया 
है क्‍योंकि इसा जन्मना यहूदी थे। दूसरे इरानी थे । इनकी मिश्रियों, 
यहूदियों, तथा इराक़ के दूसरे भ्रान्त वालों से कई बार लड़ाइयाँ हुई, 
दो दो बार इन्होंने यूनान पर आक्रमण किया, फिर सिकन्द्र ने ईरान 
को जीता। इस प्रकांर ईरान का अपने पश्चिम के देशों से सैकड़ों वर्षों 
तक सम्पर्क रहा और एक का दूसरे पर बराबर प्रभाव पड़ता रहा | 

एशिया महाद्वीप के दो और देशों, चीन और भारत, को भी 
अपनी संस्कृति और सभ्यता पर गये है। पश्चिमी एशिया के लोग 
इनके नामों से तो परिचित थे पर अभी तक पाश्चात्य विद्वानों की यही 
धारणा रही है कि इनका प्रभाव दूसरे देशों पर बहुत कम पड़ा है। 
भारत से निकलकर बौद्ध धर्म ने समस्त प्रथिवी को प्रभावित किया है 
पर यह बहुत पीछे की बात है। 

सभ्यता ओर संस्कृति के इतिहास में भारत को कोई विशेष महत्त्व 
का स्थान नहीं दिया गया। इसके कई कारण हैं. पर इसमें से मुख्य 
कारण यह है कि भारत का अपने पश्चिमी पड़ोसियों से राजनीतिक 
संबंध नहीं के बराबर था । ईरानी, यहूदी, यूनानी, मिश्री, इराक के 
दूसरे राज्यों के रहने वाले, जैसे सुमेरी, चेल्डी, हित्ती आदि, आये दिन 
एक दूसरे से लड़ते ओर सन्धि करते रहते थे। एक का राज दूसरे पर 
होता था, एक की सेना दूसरे के देश में जाती थी, एक के सेनापतियों 
और नरेशों के नाम दुसरे के इतिहास में जगह पाते थे। भारत सबसे 
अलग था । गुप्त साम्राज्य के समय में तो भारत की सीमा मध्य एशिया 
तक पहुँचायी गयी पर इसके पहिले किसी भी योद्धा का ध्यान भारत 
के बाहर नहीं गया। जो महत्वाकांत्ती राजा हुआ, उसने भारत के 
विभिन्न प्रान्तों के नरेशों को हराया, अश्वमेध या राजसूय यज्ञ किया; 
चक्रवर्ती कहलाया। कहा जाता है कि युधिष्टिर के राजसूय यज्ञ के 
पहिले अजुन आदि सारी प्रथिवी जीत लाये थे । उन्होने चाहे जो किया 
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अब ऐतिहासिक सामग्री बहुत मिली है। उसने हमको मिश्रियों और 
यहूदियों से भी पुराने राष्ट्रों का पता बताया है और इतिहास को कई 
हज़ार वर्ष पीछे ले गयो है । आठ हज़ार वर्ष पुराने अवशेष यह संकेत 
करते हैं कि उनके पहिले कई हज़ार वर्षो तक कला की उन्नति होती 
रही थी । 

यह सामग्री एक दूसरी बात का भी अमाण देती है। उस प्राचीन 
काल में भारत इन देशों से स्बंथा अलग नहीं था। भारतीय नरेशों ने 
जाकर वहाँ अपना शासन स्थापित न किया हो परन्तु सारत का प्रभाव 
उनके जीवन पर पड़ा था, यह बात स्पष्ट है। भारतीयों की तो यह 
धारणा है कि किसी समय भारत से ही सारी एथिवी ने सभ्यता 
सीखी | इसका कोई प्रमाण नहीं है। परन्तु में संक्षेप में कुछ वातों का 
दिग्द्शन कराना आवश्यक समभता हूँ जिनसे तत्कालीन जगत्‌ पर जो 
आये छाप थी उसका कुछ पता चल सके । इस पुस्तक के मूल विषय 
से इसका भी संबंध है । 

इराक़ की सबसे प्राचीन सभ्यता तो अक्काद--छुमेर की थी | उसके 
साथ बेद्कि.सभ्यता के संबंध के विषय में कौन कौन से मत हैं इसका 
उल्लेख हम पिछले अध्याय में कर चुके हैं । इस संबंध में हॉल के 
एंशेण्ट हिस्टरो आब दि निंयर ईस्ट से दास के ऋग्वेदिक इंणिड्या में 
उद्धृत यह वात विचारणीय है कि उनको मूर्तियों को देखने से ऐसा 
प्रतीत होता है कि सुमेरिश्रन लोग दक्षिण भारत के निवासियों से 
मिलते जुलते थे ओर सम्भवतः भारत से ही वहाँ गये थे। सुमेर पहुँ- 
चने के पहिले ही उनको संस्कृति बहुत छुछ उन्नति कर चुकी थी । 

सुमेर के वाद उस प्रदेश में चेरिडिया-बैविल्ोनिया का ज़ोर बढ़ा । 
इन लोगों का भारत से, विशेषतः दक्षिण भारत से, व्यापारी संत्रंध था, 
इसके तो कई प्रमाण मिलते हैं । एक छः हज़ार वर्ष पुराने खँडहर में 
भारतीय साल लकड़ी का एक ठुकड़ा मिला है । यह लकड़ी दुच्षिण 
भारत के सिवाय कहीं और, होती ही नहीं। पर उत्तरी सारत से भी 
संबंध था, इसके भी प्रमाण हैं। उनकी भापा में मलमल को सिन्धु 
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कहते थे । यह शब्द बतलाता है कि वह लोग रुई का बना कपड़ा सिन्धु 
के किनारे से मेगाते थे। उन लोगों में एक प्रकार की एक तौल थी, 
जिसे मना कहते थे । यह शब्द ऋग्वेद में भी इसी अथ में आता है । 
इनके देवों में सबसे बड़ा स्थान अन का था। कुछ लोगों का सत है कि 
यह शब्द अहिहन ( इन्द्र ) का अपभ्रंश है। यह बात ह्वो या न हो, 
यह लोग अन को अपघुर या अस्थुर भी कहते थे। अन के बाद वल या 
बल थे । संभवत: यह वही बल नामक असुर था जिससे बैद्क इन्द्र 
का युद्ध हुआ था। तीसरे देव का नाम अछु (अप्नमि १) या दगनु 
( दृहन ? ) था। इनके एक और देव का नाम विन था। ऋग्वेद के 
दृशस संडल में वेन नासक देव का जिक्र आता है। वायु के अधिष्ठाता 
देव को यह लोग सतु या मते कहते थे जो मरुत्‌ का ही रूप प्रतीत होता 
है । सूय्य के लिये इनका दिअनिस्तु नाम दिनेश से ही निकज्ञा दीखता 
है। इनके यहाँ सृष्टि की कथा में बतलाया गया है कि आदि में अप्सु 
ओर तिअमत नाम के दो देव थे। यह वो प्रायः शब्दशः उस बेदिक 
सष्टिकस से लिया जान पड़वा है जिसमें कहा गया है कि आदि में 
केवल आपः ओर तम् था। आपः का सप्तम्यन्त रूप अप्पु है। कई 
चैलडियन नरेशों के नाम सुनने में भारतीय से लगते हैं, जैसे सार्गन, 
अमरपाल, असुरवनिपाल । 
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इसी प्रदेश में ओर इसके आस पास मितन्नी, हित्ती, ऋूजियन, 
आदि कई राष्ट्र हो गये हैं। इन सबको विनष्ट हुए तीन हज़ार वर्ष से 
ऊपर हो गये, अतः इनका विकास इसके बहुत पहिले आरन्भ हुआ 
होगा। मितांन्नयों में इन्द्र, मित्रा-वरुण और नासत्यों ( अश्विनों ) की 
पूजा होती थी। उनके नरेशों के नाम जेसे अतंतन, अरंसुम, सुतरने 
( या सुतर्ण ) ओर दशरत्र (या दशरथ ) शुद्ध आय्य ढंग के हैं । 


वहीं कासियों ( या छाश्यों ) का भो राज्य थधा । हॉल कहते हैं कवि 
न बम छू 
इन लोगों की भाषा आय थी। चह लोगह़रेवों को वग-नश कहते कहते थे । 
इनके सबसे बड़े उपास्य सूच्थ थे। उनको चह लोग सृख्य-थश झहते 
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थे | यह अश' ग्रथमा विभक्ति के एकवचन का प्रत्यय है। इसका 
संस्कृत रूप सु या असू है। जैसे राम + सु या रास + अस्‌ या रामः | 
फ्रिजियन लोगों के मुख्य देव बगै-अस और उत्तकी मुख्य देवी अम्मा 
थीं। अस्सा अस्ब का और बग सग का विगड़ा रूप है। यह वैदिक 
नाम भग यूरोप की भी कई भाषाओं में बग के रूप में आया है। 


यहाँ पर इतना अवकाश नहीं है कि हम उन खब राष्ट्रों का, जो 
आज से चार-पाँच हज़ार चर्ष पहिले विद्यमान थे, वर्णन करें ओर 
उनकी संस्कृति की आय्य संस्क्षति से तुलना करें। इतना ही कहना 
पय्याप्त है कि मिश्र की सभ्यता सें भी कई बातें आर्य सभ्यता से मिलती 
प्रतीत होती हैं। पौराणिक काल और उसके बाद तो आर्य्य सभ्यता 
मध्य एशिया, चीन; जापान, कम्बोज, स्थास, जावा और लंका तक 
पहुँची । इतना ही नहीं, मध्य और दक्षिणी अमेरिका के खँडहरों को 
देख कर कुछ लोगों को भारतीय संस्कृति का आभास देख पड़ता है। 
पर यह सव पीछे की चीज़ें हैं । हम यहाँ प्रागेतिहासिक काल की 
विवेचना कर रहे हें । 


उस समय के राष्ट्रों में फ्रिनीशियन लोगों का उल्लेख ऊपर आ 
चुका है । यह लोग उस सम्रय के व्यापारी तो थे ही, पश्ठु चुरा ले जाना, 
मनुष्यों को पकड़कर या मोल लेकर दूसरे देशों में बेच देना, डाका 
डालना -यह सव इनके काम थे। पश्चिमी एशिया, उत्तरी अफ्रीका 
तथा दक्षिणी यूरोप के लोग इनसे घबराते थे। समुद्राटन करने में यह्‌ 
लोग उस समय सबसे आगे थे। इनके मुख्य देवों के नाम बल और 
उरेन ( वरुण )--अस थे । बल के मन्दिर में भीपण नरमेध होता था | 
मूर्ति के हाथों के बीच में अश्निकुंड होता था। राष्ट्रीय आपत्तियों के 
समय उसमें सैकड़ों बच्चे डाल दिये जाते थे। युद्ध में पकड़े हुए शत्रु 
भी जीते जला दिये जाते थे। इनकी अन्तिम बस्ती कार्थेज को कई 
लड़ाइयों के वाद, जिनको प्युनिक युद्ध कहते हैँ, रोम ने नष्ट कर दिया । 
सैकड़ों दोपों के साथ इन प्युनिकों ने (फ्रिनिशियन का ठीक रूप्युप निक 
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या फ़िणिंक ही है) सभ्यता के विकास में बड़ी सहायता दी है। 
भूमध्यसागर के तटवर्तियों ने इन्हीं से जहाज़ चलाना, व्यापार करना, 
गणित, ज्योतिष, और लेखन कला का ज्ञान प्राप्त किया था । सप्तसिन्धव 
से इनका जो संबंध प्रतीत होता है उसका अगले अध्याय में सविस्तर 
वर्णन होगा । 


तेईसवां अध्याय 
चबैदिक सम्यता का भारत के बाहर प्रचार 


(क) पणि 


इस पुस्तक में हमने इस मतकों स्वीकार नहीं किया है कि आय्ये- 
लोग भारत में कहीं बाहर से आये | हमने यह भी नहीं माना है कि 
वेदिक आर्य और यूरोप के निवासी एक ही उपजाति में हैं। फिर भी 
यह बात तो सर्वमान्य है कि प्राचीन यूरोप की ही नहीं अन्य कई देशों 
की भी प्राचीन संस्क्ृतियों में वैदिक संस्कृति की कन्नक है | इसके दो ही 
कारण हो सकते हैं । या तो दोनों किसी एक स्लोत से निकली हों और 
वहां से इन विभिन्न देशों में स्वतंत्र रूप से फेली हों और समय पाकर 
विकसित हुई हों या इनमें से एक प्रमुख हो और दूसरी सब उससे 
निकलो हों । मैं इस दूसरे मत को ही मानता हूं। मेरा विश्वास है कि 
नतो आय्यलोग धुव प्रदेश में रहते थे, न मध्यएशिया में, न 
पश्चिमोत्तर यूरोप में । उनका घर तो सप्तसिन्धव में ही था। यहीं से 
उनकी संस्कृति दूर देशों तक गयी । 

परन्तु यदि यह मत ठीक है तो इस संस्कृति के वाहुक कौन थे, 
अथातू किन लोगों ने और किस प्रकार इसे भारत के बाहर के देशों में 
फेलाया ? इस संबंध में पहिला नाम जो ध्यान में आता है वह फ़िनि- 
शियनों (प्युनिकों) का है। इतना तो पता चलता है कि इनकी एक 
बस्ती किसी समय अरब के पूर्वीय या इरान के दक्षिणी भाग में अरब 
सागर के तट पर थी । वहीं से यह लोग धीरे धीरे चारों ओर फैले । 
जैसा कि पिछले अध्याय में दिखलाया गया है. इनकी प्रसिद्धि यद्द थी 
कि यह्द लोग पश्चु चुराते थे, डाका मारते थे, व्यापार करते थे, निर्दयता 
से दर प्रकार से धन संग्रह करते थे । 
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बेदों में पणियों का बहुत जगह उल्लेख है। इनका नास पणि या 
पशिक व्यापारी के लिये झढ़ि सा हो गया। कोष के अनुसार 


देश्यस्तु व्यवहर्ता, विटू, वापिक:, परणिको, वणिक 


अर्थात्‌ बैश्य को व्यवहर्ता, त्रिट, वात्तिक, परिक्र और वणिक्र 
कहते हैं। इसी परिक्र शब्द से पण्य (बिक्री की सामग्री), पण्यत्रीथिका 
( छोटे बाज़ार या पेठ, हाट ), आपण (बड़ा वाज्ञार) आदि शब्द 
नित्रले हैं । इन पणिकों का जो वर्णन वेदों में आया है उससे प्रतीत 
होता है कि यह लोग धन कमाने के किसी भी साधन को नहीं छ.ड़ते थे। 
ऋक्‌ ६-५१,१४ में सोम से प्राथता की गयी है. कि वह पणि को नाश 
करे। वहां परिए को अन्रि और बृक-भक्षक और सेड़िया कहा है। इसी 
प्रकार ६--६१,१ में सरस्वती को प्रशंसा में कहा गया है. कि उन्होंने 
आचखादावरस पशिमू--केवल अपना तपंण करने वाले पणियों का 
विनाश किया । अपना तपंण करने वाले' का अर्थ स्वार्थी भी हो सकता 
है और देवों का तपंण न करने वाला, उनको यज्ञ भाग न देने वाला, 
भी हो सकता है। इस दूसरे अर्थ को पुष्टि में प्रमाण भी मिलते हैं । 
ऋक ६--२०,४ में कहा है 

शतेरपद्गन्पणय इन्द्रानदशोणये कवयेउर्क्षतातों 

हे इन्द्र, कुत्स से लड़ाई में डर कर सो वल के साथ (बड़ी सेना के साथ) 
पणि लोग भाग गये | 

इस मंत्र की दूसरो पंक्ति में महा अछुर मायावी शुप्ण का नाम 
आया हैं । इसका अर्थ यह निकलता है क्लि परिण लोग इन्द्र आदि के 
उपासक न थे | ऋखेद के १० स मंडल के १०८ वें सृक्त में यह कथा 
आई है क्लि वल के भट परि लोग इृहस्पति की गडओं को चुरा ले गये । 
इन्द्र ने सरमा के पता लगाने के लिये भेजा। हिसी प्रह्मर घूमती 
फिरती सरमा वहाँ पहुँची जहां गइएं <ीं। उसने पणियों से गद्ओं को 
छोड़ देने को कहा और यह वतलाया छि सुझे इन्द्र ने भेजा है | इस पर 
पणियों ने उससे पृछा-- 
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कीहडिड्न्द्र: सरमे काहशीका यस्येदं दूती रसरः पराकात 


हे सरमा, तुम जिस इन्द्र की दूती बनकर दूर से आयी हो वह इन्द्र कैसा है 
उसकी सेना कितनी है। 


इस से भी यह पता चलता है कि पणि लोग वल के अनुयायी या 
उपासक थे और इन्द्र के विरोधी | परन्तु कभी कभी इनमें कोई भला- 
मानस निकल आता है। ऋक्‌ ६--४६ में तीन मंत्रों में बबु नाम के 
किसी परि को प्रशंसा की गयी है जिसने भरह्वाज ऋषि को बहुत सा 
दान दिया था | यह कुछ ऐसी अनहोनी सी बात थी कि इसका विशेष 
रूप से उल्लेख करना आवश्यक सममा गया । 


यह ठीक ठीक नहीं कहा जा सकता कि यह पशि आशण्य थेया 
नहीं । सम्भव है अनाय्य रहे हों या अधिक सम्भावना इसी वात की है 
कि यह लोग आये थे। न तो इनको स्लेच्छादि के नाम से पुकारा गया 
है, न इनकी वेषभूषा या भाषा का कोई प्थक्‌ वर्णन है। ऐसा देख 
पड़ता है कि ये आपय्यों में बराबर घूमते थे, व्यापार करते थे, व्याज पर 
रुपया देते थे । परंतु इन्द्र के नहीं वल के उपासक थे,देवपूजक नहीं अधुर- 
पूजक थे | ऐसा भी कुछ अनुमान होता है कि इनकी वश्त्तियां सप्तसिन्धव 
के पूर्वी छोर पर कहीं थीं । वहीं यह लोग पश्ञुओं को उठा ले जाते रहे 
होंगे, वहीं से व्यापार करने निकलते रहे होंगे । सरमा से पणियों ने 
कहा है कि ठुम दूर से आयो हो, अतः जहां वह रहते थे वह जगह 
आर्य्यों को मुख्य वस्तियों से कुछ दूर रही होगी। जिस बृबु ने भरद्वाज 
को दान दिया था, उसके लिये कहा है कि वह उच्च स्थान पर अधिप्ठित 
हुआ, कक्षोन गा्नचः”, गंगा के ऊँचे किनारे को भांति । यहां सिन्धु या 
सरस्व॒तों के कछारों का नाम न लेकर गंगा के कछार का जो नाम लिया 
गया है उससे यह संकेत निकलता है कि भरद्वाज से बबु से कहीं गंगा 
के आस पास भेंट हुई होगी और भरद्वाज ने उसको गंगा के कछार से 
जो पास में ही था उपमा दी होगी | इबु का घर, और अनुमानतः दूसरे 
पणियों को वह्ती, भी वहीं रही होगी, नहीं तो वह विपुल दान देने के 
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लिये धन कहां से लाता । पणि व्यापारी तो थे ही, पूर्वीय समुद्र के 
किनारे इनको वस्तियां रही होंगी । 

पणियों का कया हुआ, इसका कोइ स्पष्ट ऐतिहासिक प्रमाण तो 
नहीं मिलता परन्तु अनुसान करने के लिये तो सामग्री है | पणियों में से 
बहुत से तो साधारण आय्ये समाज में क्रमशः मिल गये होंगे। इन्होंने 
अपनी आखुरी उपासना का परित्याथ करके वेदिक और तत्पश्चात्‌ 
पौराणिक उपासना को अपनाया होगा | इसके वंशज ही आज हमारे 
समाज में विभिन्न पंक्तियों के बेश्यों, वशिकों, वनियों, बोहरों के रूप में 
विद्यमान है | 

कुछ पणियों ने समुद्र के दक्षिण! और पश्चिझी तटों पर भी वस्तियाँ 
व लायी होंगी | सप्नसिन्धव का व्यापारी साल इधर लाने ओर इधर का 
माल वहां ले जाने में इससे सुगमता होती होगी । जत्र बीच का समुद्र 
सूख गया तो उनका सप्तसिन्धव से सग्वन्ध विच्छिन्न हो गया होगा । 
आर्य सभ्यता जंसी यह अपने साथ लाये थे वह तो रह गयी पर अब 
मूल ल्ोत से प्रथक्‌ पड़ जाने से इनके विकास की धारा स्वतंत्र हो गयी । 
इस राजपुताना सझुद्र के दक्षिणी या पश्चिमी तट पर इनकी वह द्रविड़ 
लोग मिले होंगे जो यहां पहिले से बसे थे | उनके साथ मिलकर राष्र में 
भी संकरता आयी होगी ओर <स्छृति में भी । फिर भी अधिक उन्नत 
होने के कारण परण्ियों ने न तो अपना नाम छोड़ा न उपासना पद्धति | 
कुछ संमिश्रण हुआ होगा परन्ठु इन्होंने उन लोगों दा उपकार ही किया 
होगा जिनके साथ इनझा सम्पर्क हुआ होगा । 

अब दास इनफ़ो उन फिनिशियनों से मिलाते ह जिन्होंने सभ्यता 
की ज्योति पश्चियी एशिया से लेकर पश्चिमोत्तर यूरोप वकु जगायी 
थी । परिक, प्युनिक, क्रिनिक नाग एक दूसरे से दिलइल ही मिलते £ । 
स्वभाव में सी समता देख पड़ती हैँ । बदी उसद्र यात्ा का प्रेम, दटी धन 


न व्‌ की सतिझ सता ल्ली 775८5 दी पा फारात गा 

का लोस, वही निमशता-सेडियाएन, बडी लुटेरापन, वही पदु चुराने की 
जा ही हा इतिकओि साक्‍-रा झाे भदाउतठ : 

प्रवृत्ति | दोनों ही सभ्य प | दानों हो देव आाद अझुरा के उपासक थ। 

ही क्ज नि 


वल को मूर्ति के सामने जो नरमंघ होता था वह प्युनिक धन्स से दूसरों 


( २३८ ) 


के सम्पर्क से आया होगा पर यह भी याद रखना चाहिये कि किसी समय 
आरययों में भी नरमेघ होता था । धीरे धीरे यह प्रथा उठ गयी । शतपथ 
ब्राक्षण में यह बात इस प्रकार बतलायी गयी है कि आदि में बलि के 
लिये पुरुष (या ईश्वर) मनुष्य के शरीर में गया परन्तु तन्नारोचत-वह 
उसको अच्छा नहीं लगा। फिर वह गऊ के शरीर में गया । वह भी 
अच्छा नहीं लगा । इसके बाद घोड़े फिर भेड़ बकरी के शरीरों को 
छोड़ा । अन्त में उसने ओषधियों में श्रवेश किया | यह उसे अच्छा 
लगा । इस छोटे से आख्यान में उन सेकड़ों या हज़ारों वर्षों का इतिहास 
बन्द है जिनमें नरमेघ से आय्य याजक फल, फूल, पत्तियों की बलि या 
हवि तक पहुँचे | परिक्रों में यह पुरानी प्रथा प्रचलित रह गयी हो तो 
कोई आश्चय्य नहीं है। इसी प्रकार बल और इन्द्र की लड़ाई की कथा 
की स्मृति तो इनमें रही होगी पर यह लोग बलोपासक रह गये। 

इन बातों को मिलाने से यह अनुमान होता है कि परि ही प्युनिक 
हो गये । सप्तसिन्धव से चलकर इन्होंने तत्कालीन पश्चिमी तट पर अपनी 
बत्तियां बसायी होंगी, फिर वहां से इनके उपनिवेश ईरान के दक्षिणी 
ओर अरब के पूर्वीय किनारे पर वसे होंगे । यह स्वयं अपने इतिहास 
को दस हज़ार वर्ष पुराना बताते थे। इसमें अतिशयोक्ति होगी, क्योंकि 
इसका आधार जनस्मृति ही थी परन्तु यदि इनका आदिस्थान कहीं 
सप्तसिन्धव में था तो इराक़ ओर शाम पहुँचने में लंबा समय लगना 
आश्चय्य की वात नहीं है । यदि यह अनुमान सत्य है वो समुद्र तट के 
निवासियों में ही नहीं, धरन्‌ उन खब राष्ट्रों में जिनके साथ इनका 
व्यापारादि के छारा सम्पर्क हुआ होगा पणियों ने आय्ये संस्कृति 
फेलायी होगी । इनकी संस्कृति शुद्ध आय्य संस्कृति का बिगड़ा हुआ 
रूप तो पहिले ही थी, सप्तसिन्धव से दुर पड़ जाने पर और भी विक्॒त 
हो गयी होगी परन्तु इतने पर भी उसने इन देशों पर आय्य सम्यता 
की असन्दिग्ध छाप डाल दी । 


चोबीसवां अध्यांये 
बैदिक सस्यता का सारत के बाहर प्रचार 


( ख ) दस्यु ओर दाप्त 
बेदों में दस्युओं ओर दासों का बहुत जिक्र आता है । इनको कृष्ण- 
योनि, काले रंग का, कहा गया है. । वेद्क आय्यों से इनकी वरावर 
लड़ाई रहती थी । 
लजड्जिया विश आयबपसिक्रीससयना जहतीभोजनानि 
( ऋक ७--५, ३ ) 


है अग्नि, त॒म्दारे डर से काले रंग वाले अपने भोजनों को छोड़ कर 
भाग गये । 


यह काले कौन थे, इसका परिचय इसी से तीन मंत्र आगे 
मिलता है । 


त्व॑ दस्यूँ रोकसो अन्‍न भ्राज उठ ज्योतिर्जनयक्नार्याय 
( ऋक्‌ ७--५, ६ ) 
हे अग्नि, ठमने आय के लिये अधिक तेज उत्न्न करके दस्युश्रो को 
( उनके ) स्थान से निकाल दिया । 
ऋक्‌ ४--१६ १३ में इन्द्र को याद दिलाया गया है क्विः-- 
पन्‍्चाशत्कप्णानिदप:तहस्रात । 
ठमने पचास दजार कार्लों को सारा। 
ऋकू (--१०६/ में इन्द्र को प्रशंसा में कहा गया है : 
य; छृप्णायर्ना निरहन्नृजिश्वना 
जिन्होंने ऋजिश्वान्‌ राजा छे लाथ मिल कर दृप्ण की र्व्रियों को मार 
डाला ( ताकि उनके सनन्‍्तान न हो | ) 


यह रृष्ण एक वलवान दृस्यु या असुर था. जिसके साथ दस हजार 
सिपाद्दी थे । 


( २४० ) 


अ्रव प्रश्न होता है कि यह काले दास और दस्यु कौन थे। 
पाश्चात्य ;विद्यनों का यह मव है कि यह लोग इस प्रदेश के आदिम 
निवासी थे जिनसे आक्रमणकारी आरय्यों की मुठभेड़ हुईं। यह बात 
असम्भव नहीं है । आय्य लोग सप्तसिंधव में ही रहते रहे फिर भी यह 
हो सकता है कि उसके कुछ भागों में अनाय्ये दास और दृस्यु भी बसते 
हों। परन्तु जैसा कि म्योर और रॉथ ने लिखा है दस्यु शब्द का अयोग 
अनाय्यों के लिये स्यात्‌ ही हुआ प्रतीत होता है और दस्युओं के जितने 
ताम दिये हैं बहु सब आसय्ये व्युत्पत्ति वाले हैं । इससे ऐसा अनुमान हो 
सकता है कि यह लोग भी आय्य थे परन्तु दूसरे आय्यों की भाँति 
नगरों ओर गाँवों सें बस कर खेतीवारी और व्यापार न करके जंगलों 

पहाड़ों में फिरते!थे ओर शिकार तथा छट मार से पेट भरते थे। यह 

वह आय्ये थे जो अमी आधे असभ्य थे | यदि त्रेता काल में किष्किन्धा- 
निवासी बन्द्र और भालू कहला सकते थे तो दस्युओं का काला कहा 
जाना भी विशेष आश्चर्य्या की वात नहीं है । इनकी काली करतूतों ने 
इनको यह उपाधि दिलायी होगी । यह भी हो सकता है कि ज॑ंगल जंगल 
घूमते रहने के कारण इनका रंग कुछ सांवला पड़ गया हो | 

इस अनुमान की पुष्टि में कई प्रमाण मिलते हैं | दास को आर्य से 
पहिचानना कुछ कठिन पड़ता होगा | इस लिये इन्द्र कहते हैं:-- 

अयमेनि बचाकशद्विवि्वन्दासमार्यस 

यह में आ रदा हूँ देखता हुआ, दास और आर्य को चुनता हुआ | 

ऋक १०--४९ में इन्द्र ने आत्मस्तुति की है। वहाँ अपने किये हुए 
ओर कामों के साथ उन्होंने यह भी गिलाया है: 

न थो रर आर्य्यन्रामदस्यवे 


में वह हूँ जिसने दस्यु को आय्य नाम नहीं दिया | 


दस्यु को आय्य कहने का प्रसंग तो तभी आ सकता था जब 
उसकी आकृति आय्यों से मिलती झ्ुलती रही हो । 


( ४४६ ) 
देस और दस्यु सम्भवतः एक ही समूह के दो नाम हैं । कई जगह 
इनका एक ही साथ प्रयोग है, जेसे । 
अकर्मा दध्युर॒ति नो अबन्दुस्यव॒तों अग्रादुपः | 
ल॑ तस्यामित्रहन्वधर्दासस्यदस्भय ॥ 
( ऋक्‌ १०--२२, ८ ) 
दस्यु अकर्मा, हमारा अपमान करने वाला, अन्यत्रत, अमानुप है। हे 
शत्रुहन्ता इन्द्र, ठम उसका वध करने वाले हो, दात का भेदन करो । 
सम्भवतः अकमो और अन्यत्रत का यह तात्पय्य है कि यह लोग 
दूसरे आर्य्यो' की भाँति यज्ञयागादि नहीं करते थे और अमानुप का 
अथे यह होगा कि यह दूसरे लोगों से अलग रहते थे । इनको अमानुष 
मानने का प्रधान कारण इनका बेदिक उपासना साय से दूर पड़ जाना 
था; इसका संकेत इस संत्र से मिलता है। 
नते त इन्द्राम्य स्महप्वाद॒क्तातो अवक्मता यदसन। 
( त्र्ग््क ५-३३) ३ ) 
हे इन्द्र, जो लोग हमसे अलग हो गये और ब्रस्न शर्थात्‌ वंदिक कर्म से 
दूर गये वह तुम्हारे नहीं हैँ । 
इसका एक और प्रमाण देना पर्य्याप्त होगा । यदु और तुवंश क्षत्रिय- 
वर्गीय थे । यह्‌ कहीं समुद्र के पार जाकर बस गये थे। वहाँ यह लोग 
संस्कारों से च्युत हो गये थे । फिर इन्द्र इनको वहां से लाये और लाकर 
पवित्र किया । इनकी कथा विशेष रूप से ऋक्‌ ४७ ३०, १७, ऋक १-- 
५४७, ६ और ऋक्‌ १०--६२, १० में मिलती है, यों उल्लेख तो कई जगह 
आता है। ऋक्‌ १०--४९,८ में इनको अपना विशेष कृपापात्र बतलाया 
है. परन्तु उल्लेख्य बात यह है कि संस्कारच्युत होने के कारण ऋदष्ध 
१०--६२, ९० में इनको स्पष्ट शब्दों में 'दासा! कहा गया है । 
इन सब वातों से यह अनुमान होता है कि दास और दस्यु अर्थ 
सभ्य आय्य थे। इनकी दो ही गति हो सकती थी। इनमें से कुछ तो 
धीरे धीरे गाँवों ओर नगरों में दस गये होंगे और समाज छे स्थायी ऋंग 
वन गये होंगे । सम्भवतः यही लोग पीछे से छान में परिगणित हुए 
आ० रे! 


 (रह३ ). 


दंगे । शूद्रों के न्वाम के आगे स्म॒तिक्रारों ने 'दास' अछ जोड़ने की जो 
ध्यवस्था की है सम्भवतः उसका मूल यद्दी है। परन्तु छुत् दस्यु सप्त- 
सेन्धव छोड़ कर चले गये होंगे । उनमें कुछ तो समुद्र सूखने पर दक्षिण 
क्री ओर गये होंगे ओर बहाँ के द्रविड़ निवासियों से मिल गये होंगे, 
कुछ पश्चिम और उत्तर की ओर निकल गय्रे होंगे। मण्डारकर ने 
अली हिस्टरी आव दि डेकन! (द्षिण का प्राचीन इतिहास) में लिखा है 
ऐतरेय ब्राह्मण में दिखलाया गया है कि विश्वामित्र ने अपने पचास 
नड़कों की सन्‍्तति को यह शाप दे दिया कि वह आय्य बत्तियों के छोरों 
(सीमाओं) पर रहें | कह्य जाता है कि यही आन्ध्र, पुण्डर, श्र, पुलिन्द, 
और मुतिम हुए । दस्युओं में एक बड़ा भाग विश्वामित्र की सनन्‍्तति 
था । हरिवंश में कहा है फरि बशि४ के कहने से राजा सगर ने शक्र, 
यवन, काम्बोज, पारद, पहव, कोलि, सपे, महीशक, दवे, चोल थरौर 
केवल ज्षत्रियों का वेद पढ़ने और यज्ञ करने का अधिकार छीन लिया 
ओर उनको देश के बाहर निकाल दिया। कुछ इसी प्रकार की वात 
मनुस्मृति के दशम अध्याय में दी हुई है : -- 

शनकेस्तु क्रियालोपादियाः क्षत्रिय जातय। | 

वृपल्नल॑ यता लोके ब्राब्यणादर्शनेनच ॥ (9३) 

पोणडकाश्चों दृद्रविडा; काम्बोजा यवना शका; । 

पारदाः पहवाश्चीना; किराता दरदा; खशा; (9४) 

मुखवाहूरुपलानां या लोके जातयो वहिः | 

स्तेच्छवाचश्चार्यवाच:ः सर्वे ते दस्यवः समता: (४१) 


यह क्षत्रिय जातियां ( जिनके नाम शआगे दिये जायंगे ) क्रिया लोप से 
(यज्ञ यागादि क्रिया छोड़ देने से) तथा ब्राह्मणों के अदर्शन से धौरे धीरे इपलत्व 
को प्राप्त हो गयीं ( इपल -शूद्भ ) ॥पौण्ड, चोड़, द्वविड़, काम्योज, यवन, 
शक, पारद, पहच, चीन, किरात, दरद और खश || ब्राह्मणादि चाठवर्ण से जो 
जातियां बाहर हैं वह चाहे स्लेच्छु भाषा वोलती हों चादे आर्य भाषा बोलती 
हों, उनको दस्यु कद्दते हैँ । 


इन अवतरणों में दो तीन बातें विचारणीय हें | जिन संस्कारपतित 


( २४३ ) 


जातियों के नाम गिनाये गये हैं उनमें कुद्ध तो दक्षिण भारत की रहने 
वाली हैं जैसे पौरड ( या पुणड्र ) चोल (या चौद ) और केरल, 
कुच्ठ भारत के पश्चिमोत्तर किनारे या उससे भी पार की रहनेवाड़ो हैं 
जैसे परद, पह्चर और शक । यत्रन तो सत्रसे दूर के हैं क्योंकि यह नाम 
यूनानियों का है, जो अपने को आयोनिअन कहते थे। दूसरी बात यह है 
कि यह स्पष्ट ही कहा है कि दृस्युओं में आय्य मापाभापी भी परिगणित 
थे। यह वात भी निकलती है कि यह लोग आश्य वत्ततिय्रों से दूर पड़ 
गये थे | यदि ऐसा न होता तो चाहे यह स्वयं क्रियालोप कर देते परन्तु 
ध्राह्मणाद््शन' न होने पाता । 

इल सब वातों को एकत्र करके ऐसा अनुमान होता है कि जो 
दस्यु शने: शने: दस्युता छोड़ कर व्यवस्थित समाज में शुद्वारि निम्न 
कोटियों में नहीं आ गये वह या तो लड़ कर निकाल दिये गये या स्वतः 
देश छोड़ कर चले गये । उनमें कुछ तो दक्षिण गये और वहां के 
निव्रात्तियों से मित्र कर संहूए संध्कृतियों की सृष्टि में योगदाव दिया। 
बहुत सम्भव है कि सुमेर-महेजोदरों की सभ्यता क्रिसो ऐसे ही संमि- 
श्रण का परिणाम हो | दूसरे वरावर परिचस की ओर बढ़ते गये। जो 
जितना ही पश्चिम अथात्‌ सप्तसिन्धत से दूर होता गया बह उतना 
ही अप ॥ पुरानी स्मृतियों को भुल्लाता गया | छुद लोग घअनुफुल परि- 
स्थिति पाकर इराक में ही रुक गये । यहाँ उन्होंने एत्रद्ेशीय सेमेटिक 
निव्रासियों से थोड़ा या बहुत मिलकर मितन्नों आदि राज्यों को नव 
डाली । ज्ञो लोग ओर पश्चिम वहते गये उनके बंद यूगाप पहुँचे। 
सव एक साथ तो आये नहीं, एक के बाद दूसरा वाह शझ्राया। पदिलि 
आये हुए पश्चिम बी ओर हटते गये | जो सबसे पीछे आये वह यूनान 
आदि पूर्वीय देशों में बसे । उन दिनों यूरोप निरजन नहीं था । इन आय्यों 
के पहिले भी दूसरी उपज्ञातियों के मनुप्य रहते थे। चद आये उनदे 
साथ मिल गये | इसी मेल से आज के यूरोडियनों का जन्म हुआ। 
यह आय्य स्वयं भी आधे जंगली थे पर नत्झालीत यूगोरियनों की 
न 


अपेत्ता इनको संत्छृति स्चिर नी ऊँची थी। इसी लिये इनक्तो दोलियों 
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प्रधान हो गयीं ओर संमिश्रण होने पर भी भांपा की रूपरेखा बहुत 
कुछ आय भाषा के ढंग की रह गयी। इसी प्रकार जातीय अनुभ्रुति 
तथा उपासना में भी प्राचीन स्थृतियां रह गयीं। जो लोग पीछे आये 
तथा अपेक्षया अनुकूल प्रदेशों में बस कर अपनी संस्कृति का विकास 
जल्दी कर पाये उनमें पुरानी भाषा ओर संस्कृति की झलक अधिक 
मिलना स्वभाविक है | यही कारण है कि यूनान ओर रोम की भाषाओं 
का संस्क्रत से बहुत साम्य है और उनकी अल॒श्रुतियों में बहुत से बेदिक 
संस्मरण मिलते हैं। यदि यह अनुमान ठीक है तो स्वदेश में गर्हित 
दष्युओं ने सप्तसिन्धव के बाहर आय्य सभ्यता के प्रचार का काम 
किया | इसके अतिरिक्त भारत छोड़ने पर इरानी आप्यों का भी अपनी 
इतस्ततः लंबी यात्राओं में बहुत सो अनाय्य जातियों से सम्पक हुआ 
होगा जिनको उन्होंने आर्य संस्कृति दी होगी । 
इससे एक वात और भी समम में आती है। प्राचीन आय्यों में 
बल आदि असुरों के मारे जाने की भी कथा चली आती थी, वरुण, 
सूथ्य, भग, यौष्पति, नासत्य, अग्नि, विष्णु, रुद्र आदि देवों की भी 
उपासना होती थी | जो आय्य पूर्ण सभ्य होकर बर्तियों में रहे उनके 
धाम्मिक विचारों ने तो दो मुख्य रूप धारण किये । एक रूप वह है 
जो इंरान में पनपा, दूसरा भारत में प्रोढ़ हुआ। पर जो ट्ुकड़ियाँ कि 
मूल देश से दूर पड़ गयी थीं और सभ्य आय्यों की विचारधाराओं में 
निष्णात न हो सकीं उनके पास पुरानी कथाएं ओर पुराने संस्मरण 
विक्रत रूप में रह गये । ईरान में सूज्य और अग्नि ईश्वर के सर्वोपरि 
प्रतीक हो गये, भारत में इन्द्र ने देवराज का स्थान प्राप्त किया जो 
हज़ारों वर्ष पीछे भी अब तक चला आता है यद्यपि अब भारत में 
शिव, विष्णु और शक्ति की उपांसना प्रधान है । वेदों में जो विनायक 
विन्नकर्ता और शमन के योग्य समझे जाते थे वद आज घर घर पुज 
रहे हैं| पर भारत और ईरान के वाहर यह सब विकास न पहुँचा । 
कहीं भग की उपासना होती रही, कहीं नासत्य की, कहीं वरुण की, 
कहीं योप्पति की, यहाँ तक कि किसी किसी जगह वल भी पुजने लगा । 
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भाषा के विषय में भी में यह नहीं कह सकता कि जो भाषाएं यह 
लोग ले गये वह लौकिक या बेद्क संस्कृत थीं। वह उस मूल 
भाषा की ही विभिन्न शाखाएं रही होगीं जिसकी एक शाखा जेन्द्‌ 
ओर दूसरी संस्कृत हुई । 


पचीसवां अध्याय 
उपसंहार 


अब यह पुस्तक समाप्त हुई। मेरी सफलता असफलता का निर्णय 
तो विद्वन्मंडली करेगी पर मेरा प्रयत्न यही था कि इस विषय से संत्रंध 
रखनेवाली जो कुछ सामम्मी प्राप्य है उसका अनुशीलन किया जाय और 
सभी मतों का यथान्याय प्रतिपादन करके ही अपने मत की पुष्टि की 
जाय । जिले में अपना मत कहता हूँ वह इस देश का परम प्राचीन मत 
है। हम लोग बराबर यही मानते आये हैं कि आय्ये लोग भारत में 
कहीं बाहर से नहीं आये, यही देश उनका आदि निवास है | इस पुस्तक 
को पढ़ने से यह सिद्ध होगा क्रि अब तक जो कुछ अनुसन्धान हुआ है 
उसमें ऐसी कोई बात नहीं है जो हमको मतपरिचतेन के लिये बाध्य 
करे। भारत ही आय्य संस्कृति के विक्रास का क्षेत्र है, यहीं उस संस्कृति 
का उदय हुआ ऐसा विश्वास इस पुनोत देश के प्रति हमारी श्रद्धा 
को ओर भी बड़ा देता है। मेरी यह अमिलाषा है कि हममें यह श्रद्धा 
प्रचुद्ध और प्रवृद्र हो और हम सच्चे अर्थों में आय्य कहलाने के अधि- 
कारी हों । 


इति शम्‌ 


& ८७ ) 
परिशिष्ट (क ) 
ब्रात्य 

दाप्तों और दस्युओं का विचार करते समय ब्रात्यों की ओर भी 
ध्यान जाता है | इनका भी वेदों में बहुत ज़िक्र है। सामान्यतः तो इस 
शब्द का वही अर्थ जिया जाता है जो मनुस्द्ृति के दूसरे अध्याय के 
३९वें श्लोक में दिया है : 

अतऊरब्वे त्रयोजप्येते यथाकालमसंस्कृता: । 
सावित्रीपतिता ब्रात्या यवनन्‍्त्याय॑वियहिंता: ॥ 

ब्राह्मण का उपनयत संध्कार सोलह, ज्षत्रिय का वाइस और 
वेश्य का चौदीस वर्ष तक हो ही जाना चाहिये। यदि यद्द बय बीत 
जाय तो यह तीनों ब्रात्य हो जाते हैं. और आख्याँ में गद्दित गिने जाते 
हैं। इनके साथ किसी प्रकार का संसर्ग रखना मना है। परन्तु कई ऐसे 
प्रायश्चित्तों का भी विधान है जिनसे ब्रात्य फिर झुद्ध हो सकता हैं । 
इनको व्ात्यप्रोम कहते हैं । 

पर इस शब्द के कुड ओर भी अथे होते हूँ । वाचत्पत्य कोप में 
कहा है कि ब्रात्य वह है जो बावाय्‌ समूहाच्ययशति-समूह से गिर जाता 
है। रामात्रमी के अनुसार शरीरायासजीवीव्याथादित्रातः । सदवयद्रा 
ब्रावमर्टति>व्याधा आदि शरीर श्रम से जीविका चलाने वाले छो ब्रात 
कहते हैं | जो उसके ऐसा हो वह ब्ात्य है। अधवा ब्रात्य वह है जो ब्रात 
अर्थात्‌ नियमन के योग्य है, दवा कर रखने के योग्य हे । 

इन सब व्याख्याओं के अजुसार ब्ात्य एक व्यक्ति हुआ । जिस 


किसी का समय से संस्कार नहीं हुआ या जो छोई व्याथा आदि के भांति 
रदने लगा वह ब्रात्य हुआ । परन्तु ऐसा प्रतीत होता दे छि इस शब्द 
का व्यवहार छुद्ठ अन्य अर्थों में भी होता था। द्रात्व छुद्द व्यक्तियों 
को भो कदते हों परन्तु द्वात्यें के समृहद भी होते थे | अघवदेद के «में 


४४ न्ब््‌ 


काणड में ब्रात्य महिसा है । पहिला मंत्र हे: 
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ब्रात्य आसीदीयमान एवं स बजापति समेश्यत्‌ 
ब्रात्य घूम रहा था। उसने प्रजापति को प्रेरित किया । 


फिर इसके आगे ब्रात्य से ही सारे जगत्‌ की सृष्टि बतलायी गयी 
है। ब्रात्य त्राल्मणादि से ही नहीं सारे देवों से ऊँचा और पूज्य कहा 
गया है। बीच बीच में यह भी कह्य गया है: कीर्तिश्व यशश्चपुरः- 
सरावेब॑ कीपिगच्छत्या यशों यच्छुति य एवं वेद--जों ऐसा जानता वह 
कीति ओर यश को श्राप्त होता है। काण्ड के अंतिम मंत्र का अन्तिम 
पद है नमोत्रात्याथ | इस काए्ड का ठीक ठीक अ० सममने में लोग 
असमथ रहे हैं। बहुधा पाश्चात्य विद्वानों ने यह मान लिया है कि 
यह निरर्थक अनर्गल प्रलाप है। सायण ने अपने भाष्य में कहा है: 
न पुनरेतत्‌ सर्वत्रात्यपर प्रतिपादनम अपितु कंचिद्विद्वत्तम॑ महाधिकारं 
पुण्यशील विश्वसंमान्यं कर्मपर्न्मिणेविद्विए|ं ब्रात्यमचुलक्ष्यवचनमिति 

मन्तव्यम | 

यह सब वात्यों के लिये प्रतिपादन नहीं हे वरन्‌ किसी परम विद्वान्‌ महा- 
धिकारी पुण्यशील विश्वसंमान्य बरात्य को लक्षित करके कहा गया है जिससे 
वैदिक यज्ञयागादि कम्म करने वाले ब्राह्मण विद्वेष करते रहे होंगे | 

जमनी के व्युबिंगेन विद्यापीठ के डा० हावर ने इस विषय का 
गहिरा अध्ययन किया है। उनका एक लेख हिन्दी साहित्य सम्मेलन 
द्वारा प्रकाशित भारतीय अनुशीलन में छपा है । उसमें वह कहते हैं. कि 
ब्रात्य शब्द ब्रात से निकला है । ब्रात का अर्थ है ब्रत में दीक्षित । ब्रात्य 
लोग आर्य थे परन्तु प्रचलित यज्ञयागप्रधान बेद्कि धर्म को नहीं 
मानते थे। यह एक प्रकार के साधु या सन्‍्यासी होते थे । एक विशेष 
प्रकार की वेष भूषा धारण किये घूमा करते थे । इनके उपास्य रुद्र थे । 
उपासना की विधि योागाम्यास-मूलक थी और उसके साथ अपना 
पृथक ज्ञान काण्ड भी था । हावर के अनुसार अथववबेद्‌ में ब्रात्य रूप से 
उस महात्रात्य महादेव रुद्र की ही महिमा गायी गयी है । उनका कहना 
है कि जो दाशंनिक विचार पीछे से सांख्य योग के रूप में विस्तृत हुए 
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उनका मूल स्रोत ब्रात्यों का उपासना तथा ज्ञान काण्ड था ओर त्ात्य॑ 
सम्प्रदाय ह्वी परवर्ती काल के साधु सन्यासियों का पूरे रूप था। 

नगेन्‍्द्र नाथ घोष ने इण्डोब्रार्ययन लिटरेचर ऐणड कल्चर में ब्रात्यों 
के सम्बन्ध में एक दूसरा ही सत ग्रतिपादित किया है | उनका कहना है 
है कि जिन दिनों आय्यों ने भारत पर आक्रमण किया--यह बात उनके 
अनुसार आज से ३०००-३४०० वर्ष पूरे की है--उन दिलों पूर्वीय भारत 
में कई प्रबल अनाय्य राज्य थे। आय्यों की छोटी छोटी वस्तियां चारों 
ओर शत्रुओं से घिरी थीं। उनके इनसे तो लड़ता पड़ता ही था, 
आपस सें भी तकरार मची रहती थी । ऐसी दशा में रक्षा का एक सात्र 
उपाय यही था कि अनाय्यों को अपने में मिलाकर अपनी जनसंख्या 
बढ़ायी जाय । जो अनायये इस प्रकार मिलाये जाते थे वह त्रात्य कहलाते 
थे और जिन प्रक्रियाओं के अनुसार उनकी शुद्धि होती थी उनको ब्ात्य- 
ष्टोम कहते थे । इस प्रकार एक दो नहीं सेकड़ों ब्रात्य एक साथ पार्य्य 
बना लिये जाते थे । 

इस जगह इतना ही कहा जा सकता है कि यह मत विल्छुल नये 
ढंग का है। अभी तक तो यही माना जाता रहा हैं. कि जरासन्ध आदि 
के साम्राज्य वेदिक काल से वहुत पोछे के थे परन्तु घोप महोदय उनको 
वंदिक युग के समकालीन बताते है | दूसरी नयी वात यह हैं छि यह 
पूर्वीय नरेश अनाय्य थे और तीसरी नयी दात यह हैँ कि बेदिद 
आय्यों को रक्तशुद्धि का कुछ भी खियाल न था, उलदे बद धड़ाघड़ 
अनाय्यों को अपने समाज में मिला लेते थे । सम्नव है यह अडुसन्धान 
ही ठीक हो पर अभी इसको प्रामाणिक नहीं माना जा सकता । 

एक तीसरा सत यह है कि ब्रात्य शब्द उन आरय्यों छे लिये आता 
था जिनके लिये व्यवस्थित समाज में स्थान नहीं था । चह लोग इधर 


। | 


आज्ककी कक पु आआ 


( २७० ) 
अनुमान होता है कि ब्रात्यों के समूहों की गणना भी स्यांत्‌ दस्युओं में 
होती रही होगी । भेद इतना प्रतीत होता है कि दस्युओं की अपेक्षा यह 
लोग सभ्य आय्यों के अधिक सन्निकट थे। यदि अन्य दस्युओं की 
भांति ब्रात्यों के झुंड भी भारत से बाहर गये तो यह लोग आशय 
संस्कृति को दूसरों की अपेज्ञा अधिक शुद्ध रूप में ले गये होंगे । 


परिशिष्ठ (ख) 
श्री चोकलिड्रस्‌ पिल्ले का सत 


हमने पुस्तक में उन्हीं मतों की आलोचना की है जो लब्धख्याति 
हो चुके हैं और जिनके सानने वाला की संख्या भी पर्याप्त है। पर इन 
आलोच्य सतों के सिवाय भी कई ऐसे मत हैं जो आगे चलकर महत्त्व 
लाभ कर सकते हैं । उदाहरण के लिये अभी पाँच वर्ष हुए श्री ची० 
चोकलिज्ञम पिल्ले ने ददि ओरिजिन थ्ात्र दि शगडो-ब्गोपियन रेसेज 
ऐण्ड पीएल्स” नामक बूहत्‌ प्रंथ लिखा है । उनका कहना है. कि जिनको 
यूरोपियन विद्वान्‌ इण्डो-यूरोपियन नाम से पुकार कर एक उपजाति 
मानते रहे हैं वह लोग वस्तुतः दो उपजातियों के हैँ जिनके नाम सुरन 
ओर बेलन थे। यह लोग आज से लगभग १०,००० वर्ष पहले उस 
महाद्वीप में रहते थे जो किसी समय पूर्वी अफ्रीका से लकर मलय तक 
उस जगह था जहाँ आज भारत महासागर है। भूगर्भवेत्ता इसे गोंड- 
वाना महाद्वीप कहते हैं। यहाँ सुरनों और बेलनों में बहुत दिनों तक 
घोर युद्ध हुआ। लगभग ७,५०० वर्ष हुए गोंडवाना समुद्र के गर्भ में 
चला गया। विवश हो#र दोनों उसे छोड़कर भारद को ओर भागे। 
पहिले सुरन आये पर वह यहाँ ठहरे नहीं । जल्दी ही भारत के वाहूर 
जाकर यूरोपियन रूस में जा बसे । उनके पीछे पीछे वेलन थ। वह 
भी रूस पहुँचे पर उनकी एक शाखा भारत में रह गयी और धीरे धीरे 
चारों ओर फैली । यही लोग भारतीय द्वविड़ों के पूवेत थ। रूस पहुँच 
कर दोनों उपजातियों में फिर लड़ाई छिड़ी और २,००० वर्ष तक होनी 
रही । सुरन बेलनों के सामने ठहर न सके । वह घवराऋर चारों ओर 
यूरोप और एशिया में छिटझ गये पर जहाँ जहाँ बह गये बेलनों ने 
उनका पीछा किया । इस संघर्ष काल में दोनों के रहमसहून, दिचार 


बिक जप [.>य का 


भाण आदि में, जो प्रारम्भ में सदंधा सिन्न थीं, सम्मिष्ण हो गया। 


( २५२ ) 


वेलनों के बंशजों में केल्ट, व्यूटन, लेट और वेण्ड तथा सुरनों के वंशजों 
में लैटिन, यूनानी, ईरानों और आय्ये ( भारतीय ) हैं | सुरन उपजाति 
वेलन से तो हीन थी ही उसकी आय शाखा तो सबसे निक्ृष्ट थी। यह 
देवदुविपाक है. कि उसका नाम अ्रमवशात्‌ इतने गोरव से लिया जाता 
है । इस सत के अनुसार आये लोग पहिले तो गोंडवाना महाद्वीप के 
डूबने पर भारत के मार्ग से.रूस गये और फिर वेलनों के सामने भाग- 
कर रूस से भारत आये। 

बहुत ही मोटे शब्दों में यह कह सकते हैं कि सुरनों की भाषा 
संस्कृत से ओर बेलनों की मद्रास की तमित से मिलती रही होगी | यह 
सत अभी नया है पर इसकी पुष्टि में कुछ ग्रमाणों का संग्रह किया जा 
रहा है। ऐसी वात नहीं है कि निराधार कल्पना कह कर इसकी उपेक्षा 
की जाय। 


परिशिष्ठ (ग) 


वेदों का निर्माण॒ुकाल 


में पहिले भी लिख चुका हूँ कि आस्तिक हिन्दू वेदों को अपौरुषेय, 
अथच तित्य, मानता है। उसके लिये वेदों के निर्माणकाल का प्रश्न 
निरथेक है । वह ऐसा मानता है कि भिन्न सिन्न समयों पर कुछ तपो- 
धनों के अन्तःकरण में समाधि की दशा सें मंत्र प्रकट हुए । इन लोगों 
को ऋषि कहते हैं | ऋषि की व्याख्या है मंत्रद्रष्टा । जिस व्यक्ति पर मंत्र 
नहीं उतरा वह चाहे कितना बड़ा महात्मा हो ऋषि नहीं कहला सकता | 
अस्तु । तो इस दृष्टि से वेदनिमाण का अथ हुआ, वेद मंत्रों का अव- 
तरित होना । दूसरे लोग, जो वेदों को अन्य पुस्तकों की भाँति मलुप्य- 
कृत मानते हैं, निर्माण का सीधा अर्थ मंत्रों को रचना” करते हैं । मेने 
दिखलाया है कि कुछ वेद्‌ मंत्र १५,००० वर्ष से भी पहिले के प्रतीत होते 
हैं । परन्तु कुछ विद्वानों का मत है कि मंत्रों का आदिकाल इससे बहुत 
पहिले जाता है। श्री दीनानाथ शास्त्री चुलैट ने बेदकाल निर्णय 
नाम॑ का ग्रंथ लिखा है जिसमें एतत्सम्बन्धी ज्योतिष प्रमाणों का 'अलु- 
शीलन करके यह कहा गया है कि वेद आज से तीन लाख वर्ष 
पुराना है। 
इन्हीं के चिरजीव श्री गोपीनाथ शास्री चुलैट ने 'दुग परिदरतन! 
नाम की एक विद्वत्तापूर्ण पुस्तक लिखी है, जिसमें युगों के परिशाम पर 
व्यापक विचार किया गया है | शास्त्री जी के सत के अनुसार इस छतप 
२८ वें कलियुग को समाप्त हुए सोलह वर्ष हो गधे ओर सं? १५८६ में 
२९ वां सतयुग लग गया। उनका कथन है कि चतुदंगी ४३,३०,५०० 
व सें नहीं वरन ६२,००० वर्ष में पूरी होती है 


परिशिष्ट (घ) 
यम्राख्यान 


हसने पुस्तक में उन प्रमाणों की आलोचना की है जिन के आधार 
पर लोकमान्य तिलक यह सिद्ध करते हैं कि आय्य लोग धुव प्रदेश के 
मूल निवासी थे | कई लोग ऐसे हैं जो इस बात को पूर्यृंतया सिद्ध नहीं 
मानते पर उन्का ऐसा विचार है कि आए्यों को ध्रुव प्रदेश का प्रत्यक्ष 
ज्ञान था। या तो वह घूमते फिरते कभी वहाँ रहे थे या उनकी कोई 
डुकड़ी कभी वहां जा वली थी और फिर बड़ी बस्ती में आ मिली | 
वह अपने साथ वहां की स्मृत्तियां ले आयी । इस विचार के आधार में 
कुछ ऐसी कथाएं हैं. जो भ्रुव-निवासवाद की सहायता से छुछ सुवोध 
सी प्रतीत होती हैं । इन में यम का आख्यान मुख्य है और उसे हम 
यहां उदाहरण रूप लेते हैं । 
उत्तरीय यूरोप वालों में ईसाई होने के पहिले यमीर की कथा प्रचलित 
थी | उन लोगों का विश्वास था कि दक्षिण की ओर मस्येलहाइम-- 
अग्नि देश--नामक भूखएड था और उत्तर में नाइल्‍फ़हाइम, वरफ़ का 
देश । जब दक्षिण की ओर से सूर्य्य का प्रकाश आता था तभी नाइलफ़हा- 
इम मनुष्य के बसने योग्य होता था । सृष्टि के आरम्भ में जब दक्षिण 
को प्रकाश की गरम लपटें वर॒फ़ पर. पड़ीं तो वह गला और उस से 
सनुष्य की एक आकृति वन गयी | उसका नाम यमीर था | इस कथा का 
एक रूपान्तर भी है। घर्घर कर के वहते हुए जल को यमोर कहते हैं। 
वह जब सो जावा है और विस्दरत वरक़ के व्यूह का रूप धारण-करता है 
तो उसे ओग्लमीर कहते हैं | वही हिमपुर्सर है । उससे पाले के भीमक्ाय 
असुर उत्पन्न होते हैं। सोये हुए ओग्लमीर के शरीर से स्वेद छूटता 
है ओर वाये हाथ के नीचे के पसीने से एक स्री और एक पुरुष उत्पन्न 
द्वोते हैं । इस असुर को औधुम्ल-प्रभात गऊ (डउपा)-के वार-बार चादने 


( २००५० ) 
से बुरि (सूस्य) उत्पन्न होता है जो इसको मार डालता है। इन कथाओं 
से यह बात निकली कि जिन लोगों में यह प्रचलित थीं उनको उत्तरीय 
भ्रव प्रदेश के दग्विषयों का प्रत्यक्ष अनुभव था। विशालकाय दैत्य 
ओरग्लेमीर, हिमपसर ( हिस पुरुष ) बक़ के रूप में फला है। उसको 
ओधुस्ल-उषारूपी गऊ--अर्थात्‌ सूर्य की प्रभा चाट चाट कर मार 
डालती है आधात्‌ गला डालती है। जब नाइल्‍फ़हाइस पर सु्टे (सूर्य) 
का प्रकाश दक्षिण की ओर से पड़ता है तो उसके गलने से यमीर उत्पन्न 
हुआ । इस शब्द की व्युत्पत्ति टिम॒आ धातु से हैं जिसका अथ है दोड़ना, 
गरजना । वरफ़ के गलने पर जो प्रवल वेय से जल वह निकलता है बह 
यसीर है | यमीर पहिला मनुष्य था और वही सबसे पहिले मरा। इस 
प्रकार ध्रुव प्रदेश के प्रत्यक्ष अनुभवों के आधार पर मनुप्य को 
सृष्टि की कल्पना की गयी, ऐसा स्पप्ट प्रतीत होता है। अचेस्ता में 
चिम की जो कथा दी है उसका उल्लेख हम कर चुके हैँ | विम के राज्य 
में प्रकाश और गर्मी है, लोग सम्पन्न हैं। उनफी राजचिन्द के रूप में 
अहुरमज़्द ने एक सुनहरी अंगूठी और एक सोने का काम क्रिया हुआ 
खडग दिया था। यह अंगूठी सूस्य और खडग सृस्य की किरण है । जब 
जब प्रजा बढ़ी, यम एथ्दी को बढाते गये, झधात्‌ वरफ गलती गयी और 
भूसि निकलती आयी । अन्त में सर्दी ददी झार दिस छो बाड़े में जाना 
पड़ा जहां सूथ्य न होने पर भी अरोरा दोरिद्यालिस से प्रद्मश मिलवा 
रहा । जिस प्रकार यूरोपियन आउख्यान में झोग्लनीर के पसीने से एक 
झी ओर पुरुष निकले, इसी प्रकार अवेस्ता में भी दिक्त के साथ पत्नी 
रूप से यमिक का उल्लेख है । 

धअघ देदों सें दिये हुए यम्ाज्यान को लीडजिये। पद्दिल नो इतना 
स्मरण रखना चाहिये कि दंदों में भी च्त ऋदेल नहीं आते। इनके 
साथ ही उनकी दहिन यदी छा जन्‍म हुआ | यम शब्द जिस घाते से 
निकला है उसका उल्लेख प्राणिनि के घातुपाठ 
है: यम्ो5्परिवेपणे, यम डइपरमे | ऊऋपाते: इसझा 5 
लकचा, व्याप लदा | बन दः पिता दिदस्दाद 
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( रण६ ) 

था । गन्धव शब्द या तो धृ धातु से निकला है या ध्रु से याध्यूं से | 
इस लिये इसका अर्थ हुआ गति को धारण करने वाला, स्थिर करने 
वाला या हानि पहुँचाने वाला। तीनों दृष्टियों से यह शब्द आकाश- 
वाची हो सकता है। अतः यम के पिता का नाम हुआ सुथ्ये या 
आकाश । माता का नाम था सरण्यु या आप्या योषित । सरण्यु रू धातु 
से निकला है अतः उसका अथ है दोड़ने वाली। आप्या का अथे है 
व्याप लेने वाली । दोनों प्रकार से यह शब्द उषा या सायंकालीन धुघँले 
प्रकाश का वाचक हो सकता है । 

ऊपर को तीनों कथाओं में संज्ञाओं की निरुक्ति उन लोगों के मत 
के अनुसार की गयी है जो यह मानते हैं कि यम, यिम और यमीर के 
आख्यान भ्रव प्रदेश के अनुभव पर बने हैं और रूपक द्वारा पानी का 
सदियों में जम जाना, उषा की प्रभा के साथ ही जल का बह निकलना 
सूय्य के दृक्षियायन जाने और संध्या होने पर पानी का फिर जमने 
लगना, इन्हीं सब बातों का वर्णन करते हैं। इनकी सम्मति में यम और 
यमी प्रकाश और जल हैं । 

में यहाँ बहुत विस्तार से इस की आलोचना करना अनावश्यक 
समभता हूँ | इरानियों की एक शाखा को भव प्रदेश का अत्यक्ष अनुभव 
रहा होगा, ऐसा में पहिले स्वीकार कर चुका हूँ । उत्तरीय यूरोप वालों 
को तो इस प्रदेश का ज्ञान अवश्य ही रहा होगा | पर वेद के साष्यकारों 
ने तो यमयसी की निरुक्ति दिन रात से की है। यम यमी की कथाओं में 
ऐसी कोई बात नहीं है जो कि भारत के प्रत्यक्ष ऋतुओं और तज्नित 
दृग्विषयों के आधार पर ने समकायी जा सके। सझुमको तो ऐसा 
प्रतीत होता है कि यमाख्यान भारतीय है । इसकी स्मृति लेकर ही 
इरानियों की एक शाखा ऐय्यनबीज गयी और फिर वहाँ के संस्मरणों 
के साथ मिल जुलकर उनके यहाँ कथा का रूप परिवर्तित हो गया। 
इसी प्रकार उत्तरीय यूरोप पहुँचते पहुँचते इसका रूप यों ही विक्रत हो 
चुका रहा होगा, वहाँ की भौगोलिक परिस्थिति और प्राकृतिक दृश्यों के 
साँचे में हल कर ओर भी विकृत हो गया । इतनी वात तो बनी रही कि 


( ५७ ) 
यंम किसी न किल्ली प्रकार का पहिला मलुध्य था, उसके साथ एक जी 
भी थी, यम और उस ज्री के जीवन के साथ सूथ्य, प्रकाश, जल और 
अंधेरे का कुछ न कुछ संबंध था पर दूसरी बाते यथास्थान बदलती 
रहीं । दिन, रात, वर्षो के बाद का उजाला, ध्रवप्रदेश की लंबी रात के 
बाद का लंबा दिन, यह सभी अनुभव इस एक आख्यान को उलटफेर 
कर व्यक्त होते चले गये । 


ऋग्वेद से ऐसे मत की पुष्टि नहीं होती कि यम 
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में उद्ति हुईं। जो तक वेदों के वल पर इसके पक्ष में दि हे 
उनके दो उदाहरण देता हूँ। “बनारस हिन्द य्रूनिवर्तिटी जनता के 


१९३९ के संख्या ४--१ में एक विद्वान का एतह्विपयक लेख है । उसमें 
ऋग्वेद के दशम मंडल के १९१७वें सूक्त के ८ मंत्र का इस प्रकार 
अथे किया है : 'प्रथम पाद दो क़दम चलता है; दूसरा तीन ऋदम 
धूमता है; ( तोसरा ) चार-क़दम वाला सूख्योदिय के समय पास की 
खड़ी ( तारों की ) पंक्तियों को देखता हुआ दो-क़मन्याल ( अथान 
प्रथम पाद ) के पास जाता है! ओर इससे यचद्द तात्स्य निकाला हैं कि 
यम का जन्म उपाकाल सें, जब प्रातः प्रभात की वि न्‍ 
लगीं, हुआ | मैं नहीं कह सकता कि यह अर्थ केस निकला । बढ मंत्र 
यह है : 
एव; पादयूयों द्विदों विचकसे ट्विपाततिशदयन्तेदि पश्चार | 
चत॒प्पादेति ट्विपदाममिस्वरे: संयसयन्यसीस्पयतिप्माय: ॥ 


रण क्षक पर पदून 


इस सारे सूक्त में अन्नदाता की प्रशंसा की गई है । इसके ऋषि छा नाम 
है आप्विरस सिक्षु । इसका सरल अझथ वहीं प्रदीव होता हैं जो पुराने 
साष्य और टीछाकारों ने छिया हैं अधाव, शिसझे पास एछझ भाग बन 
होता है वह दो भाग वाले के पास, दो थाग वाला दीद भाग दाले 
पास जाता है । जिसके पास चार साग है दहू उससे अधिझ दाएकछ 


पास जावा है । यों हो घेणी देवी है । एड से एड झअधिक घनदाे हैं । 
यहा कहा बन दाग ता नहीं मिलता । 


छाल ३६४ 


( पट ) 
इसी प्रकार कहा जाता है कि यमयमी के प्रसिद्ध कथोपकथन का 
प्रथम दिन होना भी यह सिद्ध करता है कि इनका जन्म प्रथम दिन-- 
जव लम्बी रात के वाद ध्रुव अदेश में व पर उषा की पहिली किरण 
पड़ी--हुआ । पहिले तो इस कथोपकथन का रूप ऐसा है कि वह जन्म 
के दिन हो नहीं सकता था | यमी यम से कहती है कि तुम मुझसे यौन 
सम्बन्ध करो और यम धस्मे की दुहाई देकर सना करता है । यह बात 
सदोजात शिशुओं की नहीं हो सकती । फिर इस बात का भी कोई 
प्रमाण नहीं है कि यह बातचीत प्रथम दिन हुई । जिस मंत्र के सहारे 
पर यह बात कही जाती है वह इस प्रकार है : 
को अस्य वेद अथमस्याहु: क है ददर्श क इह अवोचत । 
बृहन्मिवस्य वरुणएस्य धाम कु बब आहनो विच्यानन ॥ 
प्रथम दिन की बात कौन जानता है ? किसने उसे देखा हे ! किसने 
उसका प्रकाश किया है १ मित्र ओर वरुण का यह जो महान्‌ धाम है उसके 
विषय में, हे मोक्षबन्ध कर्ता यम, तुम क्‍या कहते हो ! 
इसके पहिले का प्रसंग यह्‌ है कि जब यमी ने यम से आग्रह किया 
तो यस ने कहा कि दस तुम भाई बहिन हैं, असुर प्रजापति के वीर पुत्र, 
देवचर, सत्र सब कुछ देखते रहते हैं, मैंने ऐसा काम कभी नहीं किया; 
आतः यह पाप नहीं करूंगा । इसी पर रुष्ट होकर यमी ने यह प्रश्न 
किया है। तुम नित्यधस्म की लम्बी डींग मारते हों पर वस्तुतः 
रष्टि के आदि में क्‍या था, धर्म्म का स्वरूप कसा था, इत्यादि वातों के 
विषय में तुम कछ नहीं कह सकते । यमी के प्रश्न से यह बात नहीं निक- 
लती कि यह अश्न जन्म लेते ही उपाकाल में किया गया । इतना ही नहीं, 
सूक्त के प्रथम मंत्र में यमी कहती है कि.में समुद्र के मध्य में, इस निज 
प्रदेश में, तुम्हारा सहवास चाहती हूँ, प्रातः:काल तथा सायंकाल तो 
तारे रहते हैं. अतः निर्जन स्थान नहीं मिलता। मध्याह्द में जब सूर्य्य 
आकाशरूपी समुद्र के मध्य में होता है. नि्जनता प्राप्त होती है। इससे 
तो यह अनुमान होता है कि यमी यम से दोपहर को मिली होगी । उस 
समय दोनों की युवावस्था माननी चाहिये। 


परिशिष्ट (७) 
ऋग्वेद काल का सप्तसिन्धव 


पुस्तक के आरभ्म में ऋषेद काल के सप्तसिन्धव और तत्कालीन 
भारत का जो मावचित्र दिया गया है वह श्री अविनाश चन्द्र दास के 
मत के, जिसको ही सुख्यशः मैंने सी साना है, आायः अनुरूप है । उसके 
सम्बन्ध में कुछ बातों को समर लेना चाहिये। गज्ञा और यमुना के 
नाम के साथ मैंने प्रश्नचिन्ह ( ? ) लगा दिया है । इसका कारण यह 
है कि ऋग्वेद में इत नदियों का नाम केवल एक जगइ इशम मंडल के 
७'बें सूक्त में आता है । वहां सप्तसिन्धब को नदियों के नाम गिनाये गये 
हैं । कुछ लोगों का यद अमुमान है कि उस सूची में दी हुई गद्का यमुना 
सप्तसिन्धव की हो कोई छोटी नदियां होंगी | उस सूचा मे गोमनी का 
भी नाम है पर यह नास उस गोमती का नहीं दो समता जो आज 
लखनऊ जौनपुर होती हुई काशी के पास गद्जा में गिरतो है । सम्भव ट् 
कि इन नामों की नदियां उस समय सप्रसिन्यव में रही हों थ 
लोग घौरे धीरे पूर्व की ओर बढ़े हों तो उन्होंने अपने 
जिन नदियों को देखा उनको अपने पुराने प्यारे नाम दे 
डपनिवेश दसाने दाले आज भी ऐसा करते हूं। गद्गा के भगीरब द्वार 
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लाये जाने की कथा से भी छुछ ऐसा संकेत निऋलना 
पीछे की है । 

झिसी सम्य पूर्वी अद्नीक्ना से लेकर परिच्नी लव दापसमः 
चो्‌ ह 
हट ये ग पर थे गेतय हद 
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एक महाद्वोप था | वह जश्न हे 


ययः 
भाग ही दाहर रह गये हू ता दापा के 
फ्ज्न पद सर 
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( २६० ) 


सारा प्रश्न तो इसी बात पर आकर रुकता है कि ऋग्वेद काल था 
कब । जैसा कि मेंने पुस्तक में दिखलाया है, ऋग्वेद से ऐसा प्रतीत होता 
है कि कभी आय्यों के निवास स्थान के तीन ओर समुद्र था। सरस्वती 
समुद्र में गिरती थी | उनको भारत के उस भाग का पत्ता न था जो गड्ढा 
से पूर्व की ओर है क्योंकि वहां समुद्र था। इसी आधार पर मानचित्र 
बना है। अबली और विन्ध्य पत मालाएँ बहुत पुरानी हैं । भूगर्भ 
शास्त्र के वेत्ताओं के अनुसार हिमालय इनकी अपेक्षा बहुत नया पंदाड़ 
है ओर अब भी दृढ़ नहीं है, धीरे धीरे उठ रहा है। दक्षिण की भूमि 
भी उत्तर भारत की भूमि की अपेक्षा पुरानी है। उत्तर में युक्तप्रान्त से 
लेकर बंगाल तक की भूमि नदियों द्वारा पहाड़ों से लायी गयी सामग्री से 
बनी है ओर अब तक बनती ही जा रही है | वेज्ञानिक तो ऐसा कहते 
ही हैं कि हिमालय को समुद्र में से निकले अभी वहुत दिन नहीं हुए, 
पुराणों में भी उसके नये होने की बात मिलती है । सम्भव है कुछ 
ऐसी स्मृति रही हो । एक आख्यान है कि विन्ध्य को एक बार यह &ःख 
हुआ कि में पहाड़ों में सबसे बुद्ध ओर श्रेष्ठ हूँ और यह हिमालय सब से 
छोटा है परन्तु देवगण ने इस पर निवास करके इसको महत्ता दे दी है। 
क्रोध के मारे उसने अपने शरीर को उठाते उठाते इतना ऊँचा किया कि 
सूथ्य का सार्ग अवरुद्ध हो गया परन्तु अपने गुरु अगरूय मुनि के कहने 
से फिर भुक गया । इस कथा सें से हिमालय के नये ओर छोटे होने, 
विन्ध्य के पुराने होने ओर मध्य भारत में किसी प्रकार के बड़े भौगर्भिक 
उपद्रव होने की ध्वनि निकलती है । 
विद्वानों की अब तक की खोज के अनुसार प्राचीन काल में उत्तर 
भारत की जो भौगर्भिक अवस्था थी उसका वर्णन डी० एन० वाडिया ने 
(जिआऑलोजी आचब इसिया? में किया है । इस सम्बन्ध में डाक्टर बोरबल 
साहनी का “करेण्ट सायन्स! के अगस्त १९३६ के अंक में 'दि हिमा- 
लयन अपलिफ्ट सिंस दि ऐड्वेण्ट आव मैनः इट्स कल्ट--हिस्टोरिकल 
सिप्निक्रिकेंस” शीषक लेख और “दि कार्टरली जनरल आब दि जिश्ो- 
लोजिकल साइनिंग ऐण्ड मेटालजिकल सोसाइटी. आव इण्डिया! के 
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द्सिस्व॒र १९३२ के अंक में वाडिया का दि टशियरी जिओ सिंछा- 
इत आधच नाथे वेस्ट पश्ञाव एण्ड दि हिस्टरी आफ काटनरी अर्थ 
मूवमेएट्स एण्ड ड्रेनेन आव दि गैलेटिक टूक' शीषक लेख बहुत प्रकाश 
डालते हैं । जो लोग इस विषय का विशेष अध्ययन करना चाहते हों 
उन्हे यह चीज़ें तथा एतह्विषयक दूसरी पुस्तकें देखती चाहिये । यहां हम 
खोज के निचोड़ का संक्षिप्त जिक्र ही कर सकते हैं। 


बहुत प्राचीन काल सें सध्य एशिया के उस भाग में जहाँ आज 
हिमालय पवतमाला है एक समुद्र था | इसकी चौड़ाई कम से कम ४०० 
कोस थी । इसको टेथिस सागर कहा जाता है। इसके दक्षिणी तट पर 
कुछ ऊंची भूमि थी । आसाम ओर काश्मीर में उत्त दिनों भी भूमि थी, 
यद्यपि काश्मीर के वीच में एक वड़ी कील थी । धीरे धीरे इस समुद्र का 
तल ऊपर उठने लगा। यही उठा हुआ समुद्रतल हिमालय पहाड़ है। 
पहाड़ के उठने के साथ ही उसके दक्षिण ओर की भूमि दबती गयो । 
इस भूमि पर एक समुद्र लहरें मार रद्या था। बह समुद्र आसाम की 
तलहूटी से लेकर सिन्ध तक जाता था। इसके उत्तर की ओर इसके 
ओर पहाड़ के वीच में जो भूमि थी उसमें एक मद्दानदी बदती थी । यह 
आसाम की ओर से आती थी। इसका वहाव उत्तर-परिचम कछी ओर 
था | मखद के पास यह उस जलधारा में मिलदी थी जो धाज़ सिन्‍्थु 
कहलाती है और यह संयुक्त जज्ञ सिन्ध प्रान्त झे उत्तरों भाग में कीं 
समुद्र में गिरता था । बीच में जो सझुद्र पड़ता था इस ; छुछ् तो उत्तर को 
ओर से मिट्टी पड़ती थी, कुछ दक्तिण के उस यूभाग से जो गोंडदाना 
महाद्वीप वा उत्तरीय भाग था बद कर आती थी | दछ्िण की कद नदियाँ 
उन दिलों उत्तरवाहिनों थीं। धीरे घीरे यह सझुद्र भर चला। पदिदे दो 


ऊे 3५ क्ाझे ऋाछी तूठी परीदा छा गयी जजदजा सन्‍ताः इझपाज़ पता 
इसस स कई वड़ा वड्ा कांड वन वंया, लिनके चारों ओर पद 


किचा हान 
थीं क्रमशः य ० घरयग र्यीं 3 बय कक मद अल अर कील, आम पट 3 अप, 
था | ऋमगरश: चहू काल भा चर बा आर हउच्र जारव दाटइुत्द्वान्त 
न बीय बंगाल तक का > मच न 2528. (कर अकेली पतन: ० 
स पृवतय दर का वा संराननचफओ झआाणा। इस छाच व हसाहय 
5 
दा डउठना जारी जलपताने दा समद्र ऋषपती सगे हा 
में उठना जादाे था | राजइतान था समुद्र ऋषता सग हमग्दगर सांभर 


[0 के ् का न ता छ 
काल का दाइ कर सबतस्थल दने गद्ा। जा सादानरा पद से इचर- 
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पाशचम का आर वह रही थी उसका भी स्वरूपं॑ बदला । पहिले तो 
ब्रह्मपुत्र से खिन्‍्धु तक एक नदीसाल वना हुआ था। इसी से भूगम 
पश्डित इसको इण्डोन्नह्म ( सिन्घुन्नह्न ) कहते हैं। अब वीच को भूपि 
के उठने से यह साला टूट गयी। सप्तसिन्‍्धव या पजाव की नदियाँ 
सिन्धु में मिलीं, पूर्व की सदियाँ प्रवाह की दिशा वदल कर पू्ववाहिनी 
हो गयीं । ज्यों ज्यों पानी हटता गया और भूमि पटती गयी स्यों स्यों 
इनकी लंबाई भी बढ़ती गयी यहाँ तक कि गड्जा जी अपने स्रोत से 
निकलने के थोड़ी ही दूर बाद पश्चिम की ओर घूम जाती थी आज 
कई सी कोंस चल कर बंगाल की खाड़ी में गिरती है। 


थोड़ा वहुत परिवर्तेत अब भी जारी है | हिमालय का उत्थान अभी 
समाप्त नहीं हुआ | नदियाँ अब भी सिट्टी कंकर का ढेर लाकर अपने 
किनारे की भूमि को उठा रही हैं परन्तु आज जेसा नक्शा उत्तर 
भारत का है बेसा आज से लगभग २५-३० हजार वर्ष पहिले वन 
चुका था। इस बीच में ऋतु को तीज्रता में कुछ हेरफेर हुआ, भूमि 
की उदेरता में परिवर्तन हुए, कुछ नदियों के मार्ग बदले, पर यह 
सब छोटी बातें हैं | मुख्य रूप से भारत के प्रृष्ठ का स्वरूप पिछले 
२५-३० हज़ार वर्षों से प्रायः ज्यों का त्यों है। अतः हमने जो सप्त- 
सिन्धव का झान चित्र दिया है वह न्यूनाधिक उस परिस्थिति के: 
अनुकूल है जो २५-५० हज़ार वर्ष के बोच में रही होगी । 

इस बात के पुष्ट प्रमाण हैं कि जिन दिनों उत्तर का समुद्र भर रहा 
था ओर गढ़ा पट कर वहां भूमि वन रही थी उन दिनों काश्मीर और 
पश्चिमोत्तर पञजाव की ओर मनुष्य बसते थे। ऐसा माना जाता है कि 
सनुध्य को प्रथिवी पर आये ३ लाख वर्ष से ऊपर नहीं हुए। आदिम 
सनुष्य तो वानर थे । इन किम्पुरुषों की आकृति मनुध्य को आकृति का 
पूर्वे रूप थी, बुद्धि में भी मानव बुद्धि का वीज विद्यमान था पर इतनी 
योग्यता इनमें नहीं थी कि सित्राय अपनी हड्डियों के कोई और 
निशानी छोड़ जाते । पचासों हज़ार व में चट्टानों को खोद कर उन 
पर चित्र अंकित करने, पशु पालने या पत्थर के शञ्त्र बनाने की कला 
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आयी होगी । जिन लोगों ने ऐसी चीज़ें तस्यार की चह अपने पूवजों 
से वष संख्या में हो नहीं संस्कृति ओर सभ्यता में कई हज़ार, वर्ष आगे 
थे। इन लोगों के बनाये पत्थर के ओज़ार, जिनके कुछ नमूने मिल 
चुके है, हमको सादव इतिहास के उन प्रष्ठों की ओर ले जाते हू जो 
आज से लाख, डेढु लाख बर्ष पहिले लिखा गया था । 

क्या आय्य लोग इन्हीं आदिम सनुष्यों के वंशज थे ? हम नहीं 
कह सकते | संभव है, वह कहीं वाहर से आकर यहाँ वस गये हों पर 
यदि ऐसा हुआ तो इस वात को इतने दिन हो गये कि उनको अपने 
पुराने घर और वहाँ से भारत तक की यात्रा की कोई स्मृति नहीं रह 
गयी । ऐसा प्रतीत होता है कि उन्होंने सप्तसिन्धव के सिवाय कोई 
दूसरा देश देखा ही नहीं। कमो पत्थर के शत्र भी चज़ाये जाते थे 
इसका संकेत सीचे के मंत्र में है पर यह प्रस्तरयुग भी सप्रसिन्धव में ही 
बीता प्रतीत होता है : 

इच्द्रासोया वर्तय् दिलल्ययर्नितमेमियवश्श्महन्यलिः | 


तपुर्ववेनिर्जरभिरतिणों नि पश्मनि विस 


आर सोम अन्तरिक्ष से चारो और छायुध नेहो। अग्नि से तगये 
हुए, तापक प्रह्यर वाले, अजर ओर पत्थर के बने अझों से रालनों ले पराइय- 
स्थान को पाड़ों । वह चुयचाप साग जाय॑ | 


मे न ६: ज्क ईिजएरफ >लपर पफाज 
जब दक कार पुष्टतर धधाण इसक विरुद्ध ने दिये नंद तझ दम 


बारा पूव दा आर झुृ्टा आर घार धार सहझुद्र का लग सन्‍प्य छ 


यसने के योग्य भूमि पड़ी | 


ह्सदा इज सह दा कि य करे 5 पल नरक के ब्न्ज्ज-+-5 खा कझापदा 5९ का 
एसपा दातण्दय यह पिदकादा कि आदर दाल २०-- ७८ कलह इबफप 
प्रा 20 व 3 म 2 5 मत 5 ० 755 की जी < टी 

पुराना € ! इसका यह धदुणए नहीं हू झकि च्टाग्दद दा ह्यदा शंत्र २०.०८ 


पद >... » 
एहद्शार दष. एरादा हू | उनस्नदतः इन से से एड था इतना प्रादन नट्र 
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है। सर्भी बहुत पीछे के हैं | परम आस्तिक लोग भी ऐसा मांनते हैं कि 
श्रुति का बहुत सा भाग लुप्त हो गया है तथा समय समय पर श्रृतिरन्या 
विधीयते +नया श्रुति प्रकट होती है । पुरानी बातें नये मंत्रों के द्वारा व्यक्त 
की गयी हैं । ऐसा प्रतोत होता है कि पुराने मंत्रों की भाषा भी परिवर्तित 
की गयी है। परन्तु पुरानी स्म्ृतियों की यथा सम्भव रक्षा की गयी है। 
बह लुप्त नहीं होने पायी हैं। 'यथासम्भव” इस लिये कहता हूँ कि सब 
प्रयत्नों के होते हुए भी सब बातें याद नहीं रह सकती थीं । इस मंत्र को 
लीजिये, जो द्शम मंडल के ८५ वें सूक्त की ११ वां ऋचा है : 


सूर्याया वहतुः आगात॒ सविता यमवारृजत्‌ | 
अधघासु हन्यन्ते गावोउर्डुन्यो; पर्युद्यते ॥ 


इसका अर्थ तो यह है कि सूय्यां के विवाह में बिदाई के समय सूर्य 
ने जो चादर दिया था वह आगे आगे चला । उसके साथ गउएं भी 
दी गयी थीं । बह गउएं मघा नक्षत्र में डंडों से पीटी जाती हैं. और 
दोनों फास्गुनी नक्षत्रों में चादर रथ पर ले जाया जाता है। अब इस 
शब्दार्थ से तो कुछ समझ में नहीं आता। प्राचीन टीकाकारों ने कोई 
भावाथ निकालने का यत्न भी नहीं क्रिया। पर आजकल इसका यह 
अर्थ लगाया जाता है कि सूय्य की गोरूप किरणें मधा में डंडे से 
पिटती थीं अथोत्‌ उनकी गति बड़ी धीमी पड़ जाती थी। फाल्गुनी 
आने पर उनके साथ का चादर अथोत्‌ प्रकाश रथ पर ले जाया जाता 
था अर्थात्‌ तेज़ चलने लगता था। इस का अर्थ यह निकाला जाता है 
कि उन दिनों सूझ्य को दक्षिणायन यात्रा मधा में पूरी होतीथी और 
फास्गुनी से उत्तर यात्रा आरम्भ होती थी | ज्योतिषी कहते हें कि यह्‌ 
वात आज से लग-मग १६,००० वर्ष पहिले की है | यह भी स्मरण 
रखना चाहिये कि जिन लोगों को ज्योतिष का इतना ज्ञान था उनकी 
संस्कृति उस समय भी कई हज़ार वर्ष पुरानी रही होंगी | एक एक 
नक्षत्र १३ अंश २० कला का होता है। इतना सूक्ष्म नाप कर लेना 
जल्दी नहीं आ सकता । पर यह १६--१७ हज़ार वर्ष पुराने मंत्र अपने 
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समय से बहुत पहिले का संकेत करते हैं | उदाहरण के लिये दुशम 

मण्डल के १४७ वें सूक्त को लीजिये | इसमें पितरों का वर्णन है। यह 

आय्योँ के पू्पितर हैं जिनको ,सरे इतने दिन हो गये थे कि उनको 

प्रणाम करते समय 
नम ऋषिस्य: पूर्वजेम्य: पूर्वेभ्यः पयरिकृदम्य: 


कहा जाता है। यह लोग पूर्वज तो थे ही, पथिक्ृत्‌ भी थे, इन्होंने ही 
वह पथ बनाया था जिस पर चल कर अन्य सब लोग यम के यहां जाते 
हैं। यह पिठगण देवों के समकक्ष हैं | तीसरा मंत्र कहता है : 
मातली कब्येयमों अड्जिरोमिवृहस्पतिशृक्तमिवर्विधान: | 
याँश्च देवा वावृधुर्ये च देवान्‌ 

इन्द्र कव्याद पितरों की सहायता से, यम अज्लिरों की, इहस्पति ऋक्कों 
की सहायता से बढ़ते हैं। जिनको देवगण बढ़ाते है और जो देवों को 
बढ़ाते हैं। 

यहां ऐसे पितरों का स्पष्ट ही जिक्र है जिनकों शरीर छोड़े इतने 
दिन हो गये थे कि उसकी कोई याद अवशिष्ट नहीं थी । ऐसा प्रतीत 
होता था कि वह देवों के साथ ही उत्पन्न हुए और उन्हीं के चले मार्ग 
पर चल कर दूसरे मनुष्य यमसदन जाते हैं । अनुमान यह होता है 
कि जब यह मंत्र वने उससे १० हज़ार वर्ष से कम पहिले की यह बात 
न होगी | इससे भी ऋग्वेद काल रे५ हज़ार वर्ष से पहिले की 
ही ओर जाता है | कितना पहिले, यह ठोक नहीं कद्दा जा सकता । 
दास ने वेल्स के आउटलाइंस शआव हिस्टरी से अवतरण देकर दिख- 
लाया है कि कई विद्वानों का ऐसा मत है कि आज से १०-१२ 
हज़ार वर्ष पहिले ऐसे अर्धसम्य मनुप्य जो खेती करना और पद्ु 
पालना जानते थे ईरान, भारत या एशिया के दक्षिण परिचम के 
किसी अन्य भाग से जा कर यूरोप में फैले । यही यूरोप की गोरी 
जातियों के पूचज थे । हमारा अजुमान है छि यह अर्धसभ्य लोग 
आप्यों की ही शाखा थे । इससे भी अलुमान होता है कवि सभ्यता 
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>>कान्डल अवस्था तक पहुँचने में उनकी अपने मूलदेश में कई हज़ार 
बष लगे होंगे । 

इन सारी बातों से यह निष्कष निकलता है कि आज से २५० हज़ार 
वर्ष से भी पूर्व आय्य लोग सप्सिन्धव में बसे हुए थे तथा ऋग्वेद में 
उस समय की स्घ्ति ओर झलक है । सब के सब मंत्र उसी ज़माने का 
चचो नहीं करते पर ऋग्वेद काल तभी से आरम्भ हुआ और ऋग्वेदीय _ 
आये संस्कृति का विकास सप्रसिन्धव में तब से ही शुरू हुआ। 
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